﻿UNIVERSITATEA DE STAT SAINT PETERSBURG FILOZOFIA EVULUI MEDIU VESTUL EUROPEAN Redactor director D V Shmonin Recomandat de Consiliul Academic al Universității de Stat din Sankt Petersburg ca manual pentru studenții instituțiilor de învățământ superior care studiază în specialitățile și domeniile "Filosofie", "Științe politice", "Culturologie" Editura Universității din Sankt Petersburg BBC ( ) F Autori: cand filozofie Științe O E Dushin (capitolele , ), Dr de Filosofie Științe A G Po-gonyailo (Capitolul ), Dr Phil Științe R V Svetlov (Capitolul ), Ph D filozofie Științe L V Tsypina (Capitolul ), doctor în filozofie Științe D V Shmonin (capitolele , ) Recenzători: Dr Philos Ştiinţe prof I I Evlampiev (Sala de Nord a Academiei Funcției Publice), Ph D filozofie G V Vdovina (Institutul de Filosofie RAS) Filosofia Evului Mediu Europei de Vest: F Manual, indemnizație / Ed ed D V Shmonin -Sankt Petersburg: Editura din Sankt Petersburg un-ta, - p ISBN - - - Manualul este dedicat istoriei dezvoltării filozofiei vest-europene de la primele secole ale creștinismului până la cumpăna Evului Mediu și Noua Eră Se examinează principalele prevederi ale învățăturilor celor mai renumiți gânditori europeni din această perioadă (Augustin, Boethius, Thomas Aquinas, John Duns Scotus, William of Ockham, Francisco Suarez etc ) Conținutul manualului respectă cerințele Standardului Educațional de Stat al Federației Ruse și programului federal de bază în specialitatea "Filosofie" Manualul este destinat studenților instituțiilor de învățământ superior care studiază filozofie, studii culturale, studii religioase, istorie și științe politice Cartea va fi utilă și studenților absolvenți, profesorilor și oricărei persoane interesate de filosofia medievală BBC ( ) ISBN - - - (c) Colectivul de autori, (c) Editura din Sankt Petersburg Universitatea, CUVÂNT ÎNAINTE Manualul este dedicat filosofiei medievale vest-europene - una dintre etapele importante și distractive din istoria gândirii, fără a înțelege care este dificil nu numai să înțelegem dezvoltarea ulterioară a filosofiei - de la Descartes până în zilele noastre, ci și să formezi o idee mai adecvată a proceselor care au loc în lumea modernă Acum, în primul deceniu al secolului al XXI-lea, când contradicțiile agravate religioase, interetnice, geopolitice și economice mărturisesc criza civilizației moderne, căutarea răspunsurilor la provocările sociale crește interesul pentru originile și valorile tradiționale ale acesteia, inclusiv cele născute în Evul Mediu Cultura intelectuală și spirituală medievală, a cărei parte integrantă este filosofia Occidentului creștin, a creat (sau regândit moștenit din tradiția antică) "coduri" culturale și universale, principii și concepte filozofice, imagini și paradigme de gândire, care au format baza noii viziuni europene asupra lumii și continuă să furnizeze - Indiferent dacă o observăm sau nu, are un impact asupra vieților noastre Manualul este destinat în primul rând studenților instituțiilor de învățământ superior care studiază filosofia, istoria culturală, studiile religioase, istorie și științe politice Această carte examinează cele mai semnificative subiecte și intrigi care i-au ocupat pe gânditorii europeni încă din primele secole ale creștinismului și terminând cu trecerea Evului Mediu și a Evului Nou, prezintă personajele principale ale procesului istoric și filozofic, inclusiv Augustin, Boethius, Toma d'Aquino, John Duns Scotus, William of Ockham, Francisco Suarez Conținutul cărții reflectă principalele secțiuni ale programelor universitare despre istoria filosofiei medievale occidentale Autorii și-au stabilit scopul de a lua în considerare exemple de speculație medievală și gândire discursivă, ținând cont de trăsăturile lor specifice cuvânt înainte Printre acestea din urmă se numără inseparabilitatea filozofiei și teologiei în viziunea creștină asupra lumii și relația strânsă a metafizicii ca doctrină de specialitate strict ordonată a ființei și posibilitățile de cunoaștere a acesteia cu cele mai izbitoare variante ale filosofiei "practice": etica, filosofia istoriei , politică și drept Manualul a fost scris de o echipă de autori care colaborează de câțiva ani în cadrul proiectelor Centrului pentru Studiul Culturii Medievale de la Facultatea de Filosofie a Universității de Stat din Sankt Petersburg Centrul, înființat în , este o asociație interdisciplinară interuniversitară a cercetătorilor din Sankt Petersburg al cărei domeniu de interes este istoria culturii medievale Această carte a devenit o etapă logică în activitățile științifice ale Centrului, în cadrul căreia, pe lângă organizarea unui număr de forumuri științifice notabile, inclusiv internaționale, numere din almanahul Verbum (vezi lista de referințe) și o colecție de au fost publicate programe de curs despre istoria filosofiei medievale Orientarea aleasă de autori pentru o combinație de abordări problematice și istorice (cu accent pe prima) a necesitat o limitare a gamei de probleme și personaje luate în considerare în manual Prin urmare, pare important să atragem atenția cititorului asupra a două ediții recent publicate, a căror utilizare va ajuta la prezentarea mai completă și mai cuprinzătoare a panorama filosofiei medievale vest-europene Primul este un proiect comun al Institutului de Filosofie al Academiei Ruse de Științe (Moscova) și al Institutului Creștin Rus pentru Științe Umaniste (Sankt Petersburg) - o Antologie de gândire medievală în două volume Theology and Philosophy of the European Middle Ages" , care a publicat o selecție de texte ale gânditorilor de la Augustin la Occam și misticii germani "Antologia" a devenit prima și destul de completă, mai ales dacă avem în vedere scopurile educaționale, publicarea moștenirii teologice și filozofice a Evului Mediu A doua ediție este manualul lui A M Shishkov Medieval Intellectual Culture , care este o carte de referință despre gânditorii medievali: teologi, filozofi și naturaliști Publicația este deosebit de utilă prin faptul că include secțiuni (de fapt, intrări de dicționar) dedicate unui număr mare de gânditori de "nivelul doi", fără a căror introducere este imposibil să reconstruiești o imagine completă a viziunii medievale asupra lumii O altă literatură, care este utilă în studierea istoriei filosofiei medievale, este prezentată în lista bibliografică care completează cartea noastră Note Istoria filosofiei medievale: Programe de cursuri speciale SPb , Antologie de gândire medievală Teologia și filosofia Evului Mediu european: În volume / Ed S S Neretina SPb , - Shishkov A M Cultura intelectuală medievală: Manual M , INTRODUCERE Când vine vorba de descrierea unui proces istorico-filosofic dinamic și divers, toate încercările de rubricare strictă și periodizare se confruntă inevitabil cu inconsecvențe și contradicții Având în vedere acest lucru, autorii manualului, dintre diversele abordări ale ordinii de prezentare, au ales-o pe cea problema-istoric, în care ies în prim plan conceptele și subiectele cheie ale discuțiilor medievale, în special cele care nu și-au pierdut relevanță în era noastră critică O astfel de abordare necesită câteva remarci preliminare cu privire la cadrul cronologic și trăsăturile specifice ale filosofiei medievale vest-europene Etapele din istoria filozofiei nu coincid întotdeauna în timp cu epocile din istoria socială Acest lucru este valabil și pentru cadrul cronologic al gândirii filosofice din Evul Mediu Originea gândirii medievale are loc în primele secole ale creștinismului; formele sale inițiale sunt învățăturile autorilor creștini timpurii din secolele II-IV - apologeti Dorința de a proteja fundamentele religiei lor sub dominația cultelor antice și a școlilor antice i-a condus la necesitatea creării unui sistem filozofic integral Printre reprezentanții apologeticii, figuri majore au fost alexandrinii Clement (c -c ) și Origen (c - / ), care din punct de vedere cultural și lingvistic aparțineau tradiției grecești (estice) Clement, după cum știți, este autorul celebrei formule "filozofia este slujitorul teologiei" (Stromati I, ), Origen a scris o lucrare semnificativă în volum și integral, armonioasă, "Despre principii" Printre cei care au dezaprobat asocierea teologiei creștine în curs de dezvoltare cu filosofia antică, cea mai proeminentă figură a fost apologetul occidental (latin) Quintus Septimius Florentus Tertullian (c -c ) Lucrările acestuia din urmă, în ciuda dorinței sale pentru opoziția "Atenei" și "Peru- salim", rațiunea și credința, filozofia și religia sunt însă și dovezi ale necesității de a filozofa "gândirea în credință" ca mod rațional de explicare a adevărurilor religioase Pe lângă Tertulian, apologeții latini îl includ pe contemporanul său Minucius Felix (sfârșitul secolului al II-lea), autorul unui dialog despre căutarea adevărului, care se încheie cu adoptarea credinței creștine, episcopul cartaginez Ciprian (c ) - ), care a învățat despre Biserică ca unitate spirituală a creștinilor, Lactantius (d c ) și Arnobius (d c ) Arnobius a continuat linia de critică a raționalismului păgân pentru "credința sa nefondată" în posibilitățile rațiunii Apologetica, al cărei merit important l-a constituit începutul dezvoltării limbajului filosofiei medievale, trebuie considerată ca prima etapă (secolele II-IV ) a patristicii (din greacă sau latină pater - "tată") Conținutul patristicii era învățăturile teologice și filozofice ale Părinților Bisericii - atât occidentale, latinești, cât și răsăritene, vorbitoare de greacă Împărțirea doar după linii lingvistice sau etnice se dovedește a fi prea simplă - Augustin, un gânditor la fel de "occidental" pe cât este "estic", poate servi drept exemplu aici Deși limitarea cercului de autori de către Occident, justificată de subiectul și titlul manualului, necesită referiri la gândirea creștină răsăriteană, care în multe privințe merge înaintea gândirii occidentale ("Lumina vine de la Răsărit" - despre aceasta se discută în capitolul ), să acordăm atenție reprezentanților patristicii latine - inclusiv în contextul discuțiilor dintre aceștia și gânditori necreștini Dintre Părinții apuseni ai Bisericii, pe lângă Augustin, ar trebui să se remarce episcopul Ilary de Pictavia, Maria Victorina, episcopul Ambrozie de Milano (toți trei au trăit în secolul al IV-lea), Papa Grigore cel Mare (c - ) Filosofii și teologii se alătură cronologic și tematic patristicii occidentali, care au devenit și intermediari între gândirea antică târzie/evul medieval timpuriu și învățăturile filozofice și teologice legate de "Evul Mediu propriu-zis" și principala formă de exprimare a acestuia - scolastica Cei mai cunoscuți autori ai acestui grup au fost Marcianus Capella (c - după ), Anicius Manlius Torquat Severinus Boethius (c - / ), Isidor de Sevilla (c - ), Beda Venerabilul ( ) / - c ) În epoca patristicii se formează principalele trăsături ideologice ale filosofiei medievale, care sunt de obicei considerate în literatura educațională modernă ca evidente și nu necesită explicații speciale Să ne amintim, însă, pe unele dintre ele: creaționismul, geocentrismul și providențialismul Conceptul de "creationism", derivat din verbul latin care înseamnă creație, ilustrează pilonul principal al Introducere Filosofizarea creștină este principiul conform căruia Dumnezeu a creat natura vie și neînsuflețită din nimic (creatio ex nihilo) Conceptul de "teocentrism", așa cum este cunoscut, exprimă o viziune asupra lumii în care Dumnezeu este singura sursă și cauză a tot ceea ce există - principiul activ creator al lumii, fiind ca atare, în contrast cu "făpturile" - ființe create, alinierea într-o ierarhie după gradul de perfecţiune, determinată la rândul său apropierea de Creator Termenul folosit frecvent, însă, nu pare destul de exact, nu numai în sens vizual-figurativ (Dumnezeu nu este mai degrabă "în centrul" lumii, pentru că lumea a fost creată, ci deasupra lumii, deoarece "deține " universul creat aranjat ierarhic), dar și în sens semantic Vrem să spunem că figura principală în lumea creată este omul, coroana creației, de dragul căreia a fost creată lumea și de dragul căruia s-a "lansat" cursul timpului și istoriei; prin urmare, se poate spune că structura teocentrică a lumii apare în gândirea teologică și filozofică creștină mai degrabă ca antropocentrică Un alt moment (epistemologic) asociat cu atitudinea teocentrică este ierarhia metodelor de cunoaștere Întrucât scopul principal al cunoașterii este Dumnezeu, cea mai importantă știință (în sensul medieval: scientia - știință, cunoaștere) este teologia, iar slujitorul ei, amintiți-vă formula lui Clement, este filosofia Astfel, și aici se formează o ierarhie, în vârful căreia se dezvăluie teologia, care dă cunoașterea directă a ființei, adevărului, bunătății, în timp ce la nivelurile inferioare se află cunoașterea empirică a fragmentelor din lumea creată, care este și important, întrucât luminează rezultatele creației, căutând în natură și om urme ale lucrării divine Providentialismul se refera la un sistem de vederi in conformitate cu care toate evenimentele lumii - de la istoria lumii ca intreg pana la actele volitive ale indivizilor - sunt controlate de Providenta Divina Paradoxurile ideilor istoriei providențiale - combinația dintre Providența Divină și implementarea "arbitrară" a evenimentelor pământești, precum și dorința de a rezolva un alt tip de contradicție: între Providență și liberul arbitru al individului - servesc drept subiecte importante de discuţie de-a lungul Evului Mediu O altă trăsătură specifică a gândirii medievale este legătura inseparabilă dintre filozofie și teologie, care se manifestă, printre altele, prin includerea disputelor filozofie - teologice Acest lucru este dovedit de prezența cu drepturi depline a argumentației filosofice atât în polemicile dintre autorii creștini și criticii lor, cât și în discuțiile intracreștine, de exemplu, între gânditorii ortodocși recunoscuți de Biserică (care, însă, se dovedesc a nu fi atât de mulți) și "ideologi ai ereziilor" Printre aceştia din urmă, un rol deosebit l-au avut reprezentanţii "ramului gnostic" în cultura spirituală a Evului Mediu - de la gnosticii şi maniheii din vremea lui Tertulian şi Augustin până la catarii şi bogomilii din secolul al XIII-lea De remarcat că dezvăluirea trăsăturilor menționate mai sus și a altor trăsături ale gândirii de tip medieval are loc mai ales în cadrul discursului scolastic Scolastica, o filozofie sistematică, didactică și, în acest sens, cu adevărat "școlară", care a moștenit raționalismul Antichității și problemele gândirii creștine timpurii, s-a dezvoltat ca un stil de raționament care eficientizează toată diversitatea existenței în mișcarea sa Originile scolasticii au fost gânditori precum sus-menționatul Boethius, care a avut un impact grav asupra definirii problemelor și formării aparatului categorial al viitoarei filosofii scolastice, precum și unul dintre fondatorii dialecticii scolastice, neoplatonizantul gânditorul Ioan Scot Eriugena (c - ) În termeni cronologici, se obișnuiește să se evidențieze scolastica timpurie (secolele XI-XII), înaltă (secolele XII-XIII) și târzie (secolele XIII-XV) Separat, ei consideră a doua scolastică - ultima formă de gândire medievală care s-a dezvoltat în secolul al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea În scolastica timpurie, cele mai semnificative figuri sunt Anselm de Canterbury ( - ), care a prezentat un binecunoscut argument ontologic în favoarea existenței lui Dumnezeu, "cavalerul dialecticii" Peter Abelard ( - ), cel autor al celui mai renumit manual de filosofie scolastică "Sentințe" Peter Lombard ( - ) și alții În această etapă, când augustinianismul rămâne baza predominantă pentru filosofare, filosofia este adesea percepută cu prudență printre "avocații purității credinței" ", adepți ai poziției mistico-ascetice În același timp, tocmai în acest moment s-a format tradiția școlii - atât ca scolastici cu subiecte, probleme, metode și concepte clar definite, cât și ca sistem de transmitere sistematică a cunoștințelor filozofice, teologice și științifice, care este asociat în primul rând cu universitățile care apar în Europa Scolastica înaltă sau matură este deja pe deplin filozofie universitară; există și un centru de conducere - facultatea teologică a Universității din Paris Platonismul augustinian este înlocuit de aristotelismul nou descoperit în Occidentul latin; primesc un nou impuls discuțiilor despre modalitățile de cunoaștere a adevărului, despre universale și lucruri individuale, despre esență și ființă, despre liberul arbitru și fundamentele teologice ale moralității Robert Grosseteste ( / - ), Roger Bacon (c - / ), Albert cel Mare (c - ), Giovanni Fi- Introducere Danza (Bonaventura) ( - ), Siger de Brabant (c - c ), Boethius din Dacia (d ) și alții Cea mai proeminentă figură a înaltei scolastici, și într-adevăr a filozofiei medievale, este a desigur, dominicanul Toma d'Aquino ( / - ), doctor angelic (sau angelic), canonizat de Biserică la doar câteva decenii după moartea sa La granița scolasticii înalte și târzii, care a continuat dezvoltarea cunoștințelor scolastice, se află teologul franciscan John Duns Scotus ( - ); cel mai semnificativ reprezentant al scolasticii târzii a fost William of Ockham-William of Ockham ( / - / ), a cărui operă filosofică a consolidat tradiția școlii de la Oxford (Grosseteste, Bacon, Duns Scotus) Adeptii nominalismului lui Occam au fost Durand de Saint-Pourcin (c - ), Nicolae de Hautecourt (c - / ), Jean Buridan (c - c ), Nikolai Orem (c ) / - ), Peter d'Ailly ( - ) ş a Dintre reprezentanții altor domenii ale scolasticii, ar trebui să îi evidențiem pe augustinienii Egidius al Romei (c - ) și Grigore de Rimini (c - ), pe dominicanii tomiști Ioan Capreola (c - ) și Caetana ( - ) În general, se poate observa că în secolul XV în scolastică nu existau figuri comparabile cu marii doctori ai secolelor precedente Cu toate acestea, o adevărată renaștere aștepta o filozofie scolastică înainte A început în prima treime a secolului al XVI-lea și a continuat până în al doilea deceniu al secolului al XVII-lea Acest fenomen a fost numit a doua scolastică Cajetanul poate fi considerat o figură de frontieră între scolastica târzie și cea de-a doua (ultima versiune a filosofiei medievale) Strămoșul celei de-a doua scolastici a fost teologul dominican Francisco de Vitoria ( - ); a completat-o, ca și filosofia medievală în general, sistemul filozofic și teologic al lui Francisco Suarez ( - ) Note Apologeticum este un cuvânt de origine greacă; în latină, înseamnă "protecție": un eseu care apără o poziție creștină, poziții și principii dogmatice În secolul al IV-lea, după cum se știe, creștinismul dobândește statut oficial în imperiu (Edictul de la Milano al împăratului Constantin, ); în plus, se țin Sinoadele de la Niceea ( ) și Constantinopol ( ), în timpul cărora se formează dogma creștină Capitolul PATRISTICA LATINA: ÎNCEPUTUL DE SEARA § CONVERSIUNE IRREVERSIBILĂ: APOLOGETICA ȘI ÎNCEPUTUL speculațiilor MEDIEVALE Drum spre tine Istoria gândirii medievale occidentale începe, după cum se știe, în Orient și cu mult înainte ca popoarele din Marea Mediterană, din Europa de Vest și de Est, Orientul Mijlociu și Asia să ajungă la vârsta numită mai târziu "de mijloc" Ex Oriente lux ("Unde este Cel care S-a născut Împăratul iudeilor? căci am văzut steaua Lui la răsărit "; "Și iată, steaua pe care au văzut-o la răsărit mergea înaintea lor " (Mat : ; : )) - lumina vine de la est; Occidentul a fost întotdeauna de acord cu aceasta, asociindu-se cu apusul soarelui începutul unei noi zile, căci ziua, conform unui text din Orientul Mijlociu devenit textul sacru al Occidentului, începe cu seara: "Și a fost seară, și a fost dimineață: o zi" (Geneza : ) Dante își începe călătoria prin cele trei lumi și seara: "Ziua pleca, iar cerul era aer întunecat / creaturile pământești au fost duse la somn " Somnul este o moarte simbolică, o fereastră către viața de apoi, o unică prilej de a observa cum stau lucrurile cu răzbunare Fiecare va fi răsplătit conform faptelor sale Scufundarea într-un vis vizionar întrerupe fluxul orizontal al vieții - o mișcare ireversibilă în timp și reversibilă în spațiu - și dezvăluie ordinea esențială eternă (atemporală) a lumii în istoria eternă atemporală Întrucât o asemenea dublă numărare a timpului nu este o invenție a lui Dante (a fost legitimat, în special, de Vasile cel Mare: "De aceea, Moise a numit capul timpului nu prima, ci o singură zi, astfel încât această zi, prin chiar numele său, ar avea o afinitate cu secolul Căci la noi Capitolul Patristica latină: începutul serii Învățătura este, de asemenea, conștientă de acea zi fără seară, fără succesiune și fără sfârșit, pe care Psalmistul a numit-o a opta (Ps : ), pentru că este în afara acestui timp săptămânal " ), și caracteristica fundamentală a viziunii despre lume a epoca, avem dreptul să vorbim despre o paradigmă de gândire Timpul în creștinism nu este nicidecum o "imagine în mișcare a eternității" Timpul istoric în care - "în zilele lui august" - S-a născut Dumnezeu este la fel de valabil ca și eternitatea, în care Dumnezeu Fiul se naște înainte de un timp în care nu există "înainte" și nici "când" "Înainte de a fi Avraam, Eu sunt", spune Isus Hristos, într-adevăr un descendent al lui Avraam Creștinismul neagă circulația vremurilor: "Cei răi rătăcesc în cercuri" (Augustin) Această dublă numărare a timpului este direct legată de dogma Întrupării El stabilește structura "cronotopului" creștin medieval și, de fapt, a "paradigmei" creștine Ce este o paradigmă? Paradigma (paradeigma) - un exemplu, un exemplu, o dovadă Lingviștii vorbesc despre axe lingvistice - paradigmatice și sintagmatice; vorbirea este liniară, adică se desfășoară ireversibil și unidirecțional în timp (și spațiu - scrierea) și se desfășoară ca articulat, disecat în sintagme "Smart Petya citește o carte" - sintagmatica orizontală este posibilă datorită paradigmaticii verticale, în timp ce desfășurarea temporală a unui enunț este posibilă datorită codului de limbaj "atemporal" (limba, conform lui Saussure), a cărui cunoaștere este "conținută" în abilitățile de vorbire O paradigmă este ceva care, deși rămâne invizibil și inaudibil, organizează (o face să se articuleze - vizibil și audibil) vizibilul și audibilul Paradigma mentală este un fel de "cod", ca să spunem așa, "gramatică" epocă, care, aflându-se în culise, asigură inteligibilitatea "textului", înțelegerea reciprocă în cadrul aceleiași integrități culturale, "stă" în abilitățile de discriminare și comportament, parțial reflectate în norme fixe (logice, etice ), și iese în afara, intră în cadru, devine tangibilă în vremuri de criză, adică schimbări de paradigmă Ea constituie chiar "evident" despre care nu se argumentează tocmai pentru că este de la sine înțeles și fără de care nicio dispută și nicio înțelegere nu este posibilă Vorbim despre epoci (Antichitate, Evul Mediu ) și culturi (greacă, romană ), uitând adesea că tocmai dezlegarea de ea este cea care face o epocă sau o cultură întreagă: Antichitatea, de fapt, a devenit Antichitate numai atunci când creștinismul (care a devenit și "creștinism", adică "partidul" urmașilor lui Iisus Hristos, doar pe străzile orașelor lumii - Antiohia, Alexandria ) s-a opus păgânismului antic ca atare și a câștigat ca opus la păgânism Creștinismul a dat lui Antich păgân § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculației medievale integritate, completitudine, a completat-o Totuşi, era încă Antichitate - târzie , declinul Antichităţii înainte de "noaptea" Evului Mediu, cu care a început, cel puţin în Occident, şi abia în secolele IX-X A răsărit zorii și a venit dimineața, timpul să se răsară Pentru Dante, care, desigur, nu știa nimic despre "Evul Mediu", cumpăna secolelor XIII-XIV - timpul de mijloc, în care amiaza propriei sale vieți ("După ce a trecut viața pământească la jumătate"), punctul său de mijloc cel mai înalt ("o zi"), a coincis cu amiaza (zilele de Paște din ) ale istoriei pământești Dar Dante în Comedia sa și-a înfățișat lumea (și această lume era medievală), ca să spunem așa, în întregime, și-a arătat structura esențială și a făcut asta nu ca teolog, ci ca poet, artist și tocmai ca operă de artă, în calitate de ficțiune, Comedia a primit recunoaștere, a devenit un text autorizat, al cărui autor a fost onorat să fie înfățișat cu o carte deschisă în mâini într-o frescă din Santa Maria del Fiore din Florența și, de fapt, doar sfinți au fost descrise în acest fel (cf "Apoteoza Sfântului Toma") Iar faptul că o operă de artă ar putea deveni la egalitate cu însumarea teologică, sau chiar să o depășească, este pentru noi un simptom evident al schimbărilor fundamentale care au avut loc în viața societății medievale În urma lui Dante, Petrarh va deveni "părintele umanismului", adică va limita educația la un ciclu de discipline elementare (trivia) și va încerca să creeze o epopee națională - deja italiană - ("Africa") Dar "șoferul" și modelul pentru ambii vor rămâne cea mai "școală" dintre toți autorii școlii - Virgil Vestul, spuneam noi, a fost întotdeauna conștient de sine ca ajunul apusului unei noi zile În acest sens, mișcarea spațială de la est la vest a fost concepută ca o mișcare în spațiul temporal al culturii, un fel de transformare calitativă ireversibilă a acesteia, schimbând inexorabil chiar punctul de plecare, care era invariabil localizat în Orient Creștinismul își are originea într-una dintre provinciile estice, dar a câștigat la Roma și, din moment ce Roma se identificase de mult cu lumea, a câștigat (sau, conform autorităților imperiale, ar fi trebuit să câștige) în provinciile estice (adică tocmai provinciile romane, și nu așa-numitele state-tampon, care au devenit creștine timpurii din alte motive) După ce a câștigat la Roma, a devenit o religie mondială Totuși, formarea Romei însăși - Roma păgână - ca lume, putere mondială, a fost realizată și ca cale: a fost "calea către sine", "odiseea" mediteraneană a Romei, care a subjugat lumea elenistică și și-a dat seama de acest eveniment și de propriul destin în epopeea națională creată de Vergiliu ca calea lui Enea - "un om al sorții" - de la Troia, învinsă și arsă de ahei, până în Italia Și nu este aceeași sensibilitate Capitolul Patristica latină: începutul serii la chemarea "soartei" occidentale l-a forțat pe Dante să pună în gura lui Ulise astfel de discursuri profetice adresate însoțitorilor săi: " ("Iad" , - )? Și când Occidentul, în împlinirea destinului său, a mers "în urma soarelui" mai departe spre vest și a descoperit Lumea Nouă (deși nu pustie), și-a confirmat propria identitate, privind înapoi la Europa, care a rămas în est, dar schimbat radical, transformat datorită faptului că acum a devenit Lumea Veche Calea către tine însuți nu este doar o deplasare către un punct de reședință desemnat, către "țara promisă"; este, de asemenea, diferit de un simplu "întoarcere" acasă După lungi rătăciri, Ulise se întoarce la Itaca natală, unde îl așteaptă credincioasa Penelope; Enea nu se va întoarce niciodată în patria sa, unde nimeni nu-l așteaptă și când nimic nu a fost încă decis, iar viitorul este ascuns (se va deschide doar în cartea centrală, a șasea - în profeția Sibilei) și Enea nu știe dacă să alerge sau nu, să înoate sau să nu înoate, iar dacă să înoate, atunci unde, fantoma defunctei soții Creusa îl învață "înalta artă a renunțării" și pietas, evlavie, evlavie - înfrânarea mâniei și resentimentele și (în cele din urmă) acceptarea voinței zeilor: "Dragă soție, nu fără voia zeilor, toate acestea s-au întâmplat" (Eneida II, - ) Aceste renunțări și pietas, asumarea asupra propriei soarte, care până acum a fost dezvăluită doar parțial, ireversibilitatea de a merge înainte și "a privi înapoi", amintirea a ceea ce a rămas și pierdut iremediabil - toate aceste componente ale " Ideea romană" o apropie mult mai mult de istoricismul biblic decât de cultele orgiastice grecești și educația greacă (paideia) În ciuda faptului că epoca elenismului a netezit diferențele dintre culturile grecești și romane, sau mai degrabă, le-a "înecat" în "diversitatea" elenistică, sincretismul religios și eclectismul filosofic, ele nu au dispărut și s-au manifestat într-un fel sau altul, inclusiv în raport cu noua religie, căpătând treptat putere și trecând dintr-o persecuție într-una de stat și, în consecință, a influențat însăși gândirea creștină (natura "ontologică" a "ereziilor" răsăritene - arianismul, nestorianismul, monofizitismul și "legalul" " Cele occidentale - Donatism, Pelagianism) Însuși cuvântul "heleni" pentru creștini a devenit în cele din urmă abuziv, o desemnare a unui păgân în general, pentru creștini, care au continuat să fie numiți "romani" - romani (deși numai în partea de est a imperiului: Roma de Vest, care s-a pătat pe sine cu persecuția creștinilor, a fost pentru ei "o cetate-curvă", Babilon) Să ne oprim puțin mai mult asupra acestor diferențe dintre Grecia și Roma, asta ne va ajuta să stabilim câteva linii directoare în analiza însuși fenomenului gândirii creștine (apologetică, patristică) § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculației medievale greci și romani Spunem în mod deliberat "gândirea" creștină (și nu filozofia), deși cursul este dedicat istoriei filosofiei medievale Faptul că "filozofia" luată în considerare în acest capitol nu aparține cronologic Evului Mediu, ci Antichității este clar, dar nu este clar dacă este filozofie, și dacă nu chiar filozofie, atunci trebuie să înțelegem cum diferă de filozofia propriu-zisă Desigur, creștinii ar putea numi și creștinismul "filozofie adevărată", dar totuși, filosofia este o invenție greacă, iar la Roma a fost întotdeauna tratată cu reținere Roma avea nevoie nu atât de o filozofie cât de o religie de stat Dar filosofia a apărut în Grecia pentru că nu exista religie de stat, dar existau relații speciale cu "numinosul", adică sacru, divin, ceea ce a dat naștere la o întrebare cu totul rezonabilă: credeau grecii în zeii lor? După cum știți, o trăsătură distinctivă a arhaicului grec este prezența unei mitologii ramificate dezvoltate, care nu a fost în Roma arhaică Și - cel mai important - miturile grecești au existat într-o formă liberă, au fost repovestite de cântăreții Aedi, mai târziu Rapsodii , adică oameni care nu erau implicați în ritualuri de cult, în preoție Preoții au jucat un rol important în viața societății, de exemplu, preoții templului lui Apollo din Delphi (din secolul al VII-lea î Hr ), precum și preoții altor culte, în primul rând cultul mister al lui Demeter (misterele eleusine) ), dar spre deosebire de Roma, unde preoția este din sec î Hr e este autoritatea principală în domeniul dreptului, în Grecia, la Atena, procesele civile sunt în totalitate în mâinile juriului poporului și ale Areopagului, în timp ce preoții sunt angajați exclusiv în treburile cultului În lipsa unui singur text "sacru" canonizat, importanța poeziei a crescut (Platon în "Stat" îl numește pe Homer educatorul Eladei) iar poetul ca traducător al voinței divine, poet-profet, creând într-un stare de inspirație, un poet stăpânit de Dumnezeu (Platon, "Ion") În secolul VI î Hr în Grecia, apare doctrina orfică, în care mitul lui Dionisos sfâșiat în bucăți este interpretat ca "istoria" sufletului închis în trup Într-un fel sau altul, dar absența unei religii oficiale și a unei singure norma rituală rigidă creează o situație în care devine posibilă "eliminarea" acțiunii rituale de cult, o vedere laterală a acesteia și, în cele din urmă, imaginea sacramentului în sine - în acțiune este deja teatrală (tragedie: în acest sens , să ne amintim definiția aristotelică a tragediei ca "o acțiune importantă și completă") și, în paralel, izolarea schemei (algoritmului) esențiale (ritual) a acesteia în filosofia contemplativă emergentă Filosofia ia naștere odată cu întrebarea "începutului", adică ce este totul în esența sa cea mai profundă și ce se manifestă în orice ca fundament ascuns Dar întrebarea așa pusă despre început Capitolul Patristica latină: începutul serii și nu există nimic altceva decât structura ei esențială - adică atemporală - văzută și izolată de acțiunea sacră (proto-acțiune rituală) Acțiunea sacră este "a face sacrul" (sacrificium) , cu alte cuvinte, întoarcerea puterii de a fi la existent, care și-a pierdut această putere, restaurarea "preoției", adică calitatea, prezența dintre care a fost transmisă, în special, adjectivul latin augustus O operațiune de restabilire a integrității și ordinii lumii mereu în descompunere (însuși faptul existenței lumii - lumea lucrurilor existente - indică faptul că aceasta a "căzut" deja parțial de la început și astfel încât nu se depărtează deloc de axa sa, trebuie fixat periodic pe ea) necesită întoarcerea existentului la "timpul" original, la un punct atemporal și extra-spațial al "începutului" (centrul lumii, "buricul pământului", notat de altar), trecând prin care el (existând) parcă și-ar confirma capacitatea de a fi, întinerește și aranjat într-un întreg cosmic Aceasta este esența ritualului de sacrificiu, inclusiv sacrificiile umane, bazate pe ideea paralelismului microcosmic și macrocosmic "Sfințirea" se desfășoară în trei etape: analiza (dezmembrarea în părți a lumii dărăpănate - în descompunere) - identificarea lor ca părți "sistemice" - sinteza (restabilirea integrității cosmice) Ordinea cosmică este o "inversare" constantă, lumea "întoarce" lumea: cosmosul ordonat, trecând printr-un punct de haos, este uni-versum (din Y -E *vert- "a se roti", " învârti") Apropo, poeziile se fac la fel (versificare) În această "conversie" cosmică este necesar să se sublinieze sensul care s-a păstrat la "vârcolacul" rus (fără conotații magice, dar cu o înțelegere complet "mistică" - în sensul nedeterminarii sale fundamentale - a "începutului" ), și să înțelegem integritatea cosmică ca un fel de dinamică a tuturor unităților Lumea nu există, devine realitate Dar nu numai evenimentul mondial are aceeași structură, ci orice eveniment din lume ca vânzarea a ceva, devenind ceva Și dacă un eveniment din lume este devenirea a ceva în ceva în timp și spațiu, atunci structura acestui eveniment lumesc este în afara timpului și spațiului, este "observabilă" dintr-un unghi special de viziune, care este format de întrebare de esență ("ce este?"), adresată ființelor în ansamblu După cum știți, această întrebare a devenit constitutivă pentru filosofia tradițională (metafizica) și i-a determinat caracterul contemplativ (theoria - contemplație) Adevărul este dezvăluirea uimitoare a existentului, stabilitatea lui în fluxul Lethe-ului atotconsumător Contemplarea presupune o "întoarcere a privirii" - de la exterior la privirea în sine (a vedea viziunea): numai la o asemenea privire "întoarsă", viziune inteligentă, ființa apare ca neascunsă, dezvăluindu-și eidosul - aspectul esențial § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculației medievale Calea către adevăr pentru grec este calea contemplației, văzând în veșnic mobil și schimbător, imuabil și etern; iar dacă Platon, comitând "parricid" ("tatăl nostru" - Parmenide), legitimează statutul ontologic al "altul", iar Aristotel, pe lângă cele contemplative, evidențiază științe (științe!) Despre acțiune și acțiune (practice și poetic), căruia îi consacră tratate separate, prioritatea rămâne totuși la contemplare, pentru că aici avem o nevoie care este independentă de dorința și cunoașterea umană În contemplare, esența, ceea ce este un lucru, forma lui ni se dezvăluie Noi, de exemplu, s-ar putea să nu știm nimic despre forma vorbirii, dar, după ce am început să vorbim, trebuie să o reproducem - eternă și neschimbătoare - forma subiect-predicat, forma vorbirii: cu siguranță vom spune ceva despre ceva În timp ce facem (producem, facem) ceva (o oală) sau executăm acțiuni care se termină în acțiuni (dans), neapărat decidem în cursul acțiunii în sine ce să facem și cum și decidem dacă facem sau nu facem , adică, în orice caz, acționăm într-un fel sau altul Și dacă forma este atemporală, atunci actul este întotdeauna în timp, sau mai bine zis, el însuși este un eveniment al timpului, deoarece se caracterizează prin ireversibilitate esențială: acționând cumva, nu ne putem întoarce la poziția inițială "înainte de act" si actioneaza din nou Un act este "locul" în care timpul se naște, este "încărcat" de timp Timpul istoriei, desigur, și nu acel timp, care este o imagine fluidă a eternității și care se măsoară prin mișcarea luminilor, fiind la rândul său o măsură a mișcării pământești În ceea ce îi privește pe romani, hobby-urile lor grecofile s-au întâlnit întotdeauna cu dispoziții grecofobe: contemplarea filozofică și practicarea cultelor orgiastice puteau contribui în egală măsură la "corupția moravurilor", care era asociată în principal cu influența greacă Înființată în antichitate și a rămas neschimbată până în secolul al II-lea î Hr e Codul moral roman a unit sub conceptul de virtus (valor, virtute) în primul rând calități precum evlavia (pietas), fidelitatea (fides), seriozitatea (gravitas), fermitatea (constantia) "Loialitatea" era înțeleasă ca loialitate față de comunitate și zeii ei, evlavia constă în urmarirea fără greșeală și necondiționată a "legământului", a punctelor "contractului" comunității cu zeii, păstrând bazele tradiționale ale "moralei paterne", ale căror norme "au fost în domeniul tradiției istorice; acesta din urmă, parcă, a înlocuit mitologia dispărută Și când mai târziu romanii s-au obișnuit atât cu poezia, cât și cu filosofia autorului, iar în epoca imperiului au început să-și cultive propria - de stat - mitologie și chiar și atunci când au uitat de gravitas și constantia, au rămas totuși "oameni de acțiune ", în cel mai rău caz "etapă", care a transformat viața într-o comedie Iar "seriozitatea" filozofiei s-a transformat și ea la Roma Capitolul Patristica latină: începutul serii latura sa practică - chestiunea "mântuirii", fie individuală (înțeleptul, "întors" asupra lui însuși), fie universală (monoteismul filozofic, care pretinde a fi religia de stat) În orice caz, creștinul Tertulian a putut să opună "Ierusalim" "Atenei" atât de hotărât pentru că "Roma" s-a opus acesteia din urmă într-un fel sau altul Atena și Ierusalim Să vedem cum interpretează apologetul latin cuvântul "început" "Dar noi afirmăm că "începutul" (principium) nu este altceva decât "începutul acțiunii" (initium), iar acest cuvânt este potrivit pentru tot ceea ce începe să existe La urma urmei, nimic din ceea ce este disponibil să apară nu se întâmplă fără un început, pentru că începutul însuși apare pentru el atunci când ceva începe să apară Astfel principium sau initium sunt cuvinte pentru "început" (inceptio) și nu nume pentru orice substanță Deci, "începutul" este "începutul", acțiunea și nu substanța Trebuie să fii orb pentru a nu vedea aici ceva opus a ceea ce a învățat ontologia greacă tradițională: "începutul" nu este tocmai o acțiune, ci tocmai o substanță, adică o "esență" (ousia), nu doar un "lucru" , în rest - forma unui lucru, "aspectul său inteligent", dar și ceea ce lucrul era deja - și trebuia să fie în mod necesar - înainte de a "deveni" (to ti hen einai, quod quid erat esse, "ce a fost să fi" , un termen tehnic aristotelic, tradus în rusă ca "esența ființei") Esența ființei este identitatea de sine a ființelor ca atare, exprimată prin formula A este A, datorită căreia fiecare lucru este - și este ca ceva anume Această formulă cuprinde esența ființelor ca ființe, forma necesară a ființelor cuprinse în contemplație, care poate fi așa sau altul doar ca părtași ai unei identități de sine neschimbate care nu poate decât să fie Acesta este logosul contemplativ (contul, ordinea) esenței ființei sau structura detaliată a întrebării despre esența ființei Oricine interpretează acest "început" ca "acţiune" face o revoluţie ontologică, pune fapta în prim plan şi subordonează necesitatea contemplativă celei practice, adică nevoia de a decide Dar exact asta fac teologii creștini Și nu numai cele occidentale Citând și explicat în cursul interpretării cuvintelor "La început creați " clasificarea aristotelică a științelor, Vasile cel Mare în "Primul discurs în șase zile" spune că nu întâmplător a folosit înțeleptul Moise orice alt cuvânt, dar tocmai "creat", și imediat observă: "Dumnezeu nu a fost acesta pentru lume (nu Cel Neoplatonic - Auth ), nu numai cauza ființei, ci creat " Dumnezeu a creat lumea în mod arbitrar, adică a decis să creeze După ce Atanasie cel Mare a explicat natura consubstanțială a lui Dumnezeu Tatăl și a lui Dumnezeu Fiul prin faptul că Dumnezeu naște pe Fiul prin natură, dar creează lumea prin voință și de aceea, având § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculației medievale Fiul consubstanțial, absolut de altă lume pentru fiecare făptură, a devenit clar în ce constă eroarea lui Origen, gândind în greacă, în categoria esenței, și deci crezând că Creatorul nu poate decât să creeze Ce se întâmplă, de ce această dispută științifică apare despre cuvintele împrumutate de teologia creștină din lexicul filosofic? Și reflecția creștină se dovedește cu adevărat a fi o revoluție ontologică? Declarând: "Ce este Atena față de Ierusalim? Ce este Academia - Bisericile? Ce sunt ereticii pentru creștini? Stabilirea noastră este de la porticul lui Solomon "(și nu un alt portic, pictat - Stoya), Tertulian vorbește nu atât despre credință și rațiune, așa cum se crede în mod obișnuit, ci despre diferența dintre două "discursuri" - religioase ( practic), orientat spre "acțiune", și filozofic (contemplativ, teoretic); ambele sunt destul de "rezonabile" "Toată lumea să-și amintească asta", continuă el, "cei care au vrut să facă creștinismul atât stoic, cât și platonic, și dialectic Nu avem nevoie de curiozitate după Isus Hristos și de căutarea adevărului după Evanghelie " "Curiozitatea" filosofică se opune "facerii" religioase Accentul este pus pe acțiune, nu pe contemplare Totuși, problema nu se limitează la opoziția dintre "praxis" religios și "contemplare" filozofică În epoca elenismului și a Imperiului Roman, filosofia însăși ("Atena") a încetat în mare măsură să fie contemplativă și a fost cultivată de diferite școli - epicurieni, stoici - în primul rând ca o "practică a sinelui", iar pentru unii a fost și o cale spre "mântuire" În acest caz, procesul dintre "Atena" și "Ierusalim" este o dispută între două "înțelepciuni" Doar că unul dintre ei - creștin - căci Tertulian este nemăsurat de "autoritar", întrucât "autorul" său este însuși Creatorul, celălalt este mai puțin autoritar, pentru că autoritatea lui aparține oamenilor și, după apostolul, "înțelepciunea" din lumea aceasta este nebunia înaintea Domnului" Întrebarea "autorului" este o problemă de putere Iar când ei spun: nu există putere, dacă nu de la Dumnezeu, această afirmație are un sens complet determinat, și nu doar religios Sensul ei este că adevărata putere este puterea legii și, prin urmare, sursa ei nu poate fi cel care i se supune, altfel vorbim despre uzurparea puterii și arbitrar Mai exact, sursa puterii nu poate fi una dintre multele care îi sunt supuse Puterea este puterea acelui întreg, care este întotdeauna "mai mare" decât părțile sale constitutive, chiar dacă este întregul și a fost stabilit de ele (propriile sale părți) Așa este, de exemplu, teoria contractului social în versiunea lui T Hobbes Puterea întregului este stabilită prin contract, care formează această integritate, formând - în același timp - "părțile" care alcătuiesc această integritate Teoria contractului social explică de ce Capitolul Patristica latină: începutul serii mersul (pentru a deveni cetățeni, "violatorii" ar fi trebuit să aibă deja o conștiință civică, dobândită doar în societatea civilă) a societății, a statului, în general, orice integritate culturală, dar esența ei Puterea, dacă este puterea legii, "vine din afară", luând contur, conform concepțiilor religioase tradiționale, sub forma unui acord (legământ) încheiat de oameni cu Dumnezeu Poruncile - imperative, porunci divine "fă asta", "nu face asta", transmise de Dumnezeu prin profeți - sunt punctele acestui acord, iar respectarea lor face poporul "ales" - nu de o mulțime de oameni născuți -ca creaturi, dar de societate Așa este "Ierusalim", strict monoteistă, în contrast cu Roma păgână Deci, întrebarea care organizează "discursul" religios este întrebarea ce să faci și cum să fii Întrebarea științei contemplative, "prima filozofie", este întrebarea despre esența ființelor ca atare: ce este ființa ca ființă? Acesta din urmă dezvăluie forma evenimentului universal (lumea și orice altul), logosul său etern atemporal și furnizează formula ființei - "a fi înseamnă a fi ceva"; prima vizează realizarea efectivă: "fii!", "fă asta", "nu face asta", "fă asta și nu asta" - și, prin urmare, se dovedește a fi și trecerea timpului Este clar că ambele probleme sunt interdependente și complementare, dar una domină întotdeauna Mai mult decât atât, ambele întrebări sunt în cele din urmă întrebări despre un anumit "început" care exercită putere asupra a tot ceea ce este începutul Lumea umană (și nu cunoaștem altfel decât artificială, construită de noi lumi) este structurată prin interdicții, ea, ca modelul său "natural" - limbajul, începe cu imperative Aceste imperative sunt manifestări ale puterii întregului (traim întotdeauna în întreaga lume, chiar dacă nu știm nimic despre ea și nu știm dacă lumea este încă intactă; puterea întregului rămâne încă puterea întregului de a căruia îi aparținem - ca, de exemplu, aparținem limbajului, despre care vorbim, chiar dacă integritatea lumii este creată doar de întrebarea noastră despre întregul întreg al ființei sau, așa cum se spune adesea, despre sensul ființei ; sensul întrebării despre sensul ființei nu poate sta decât în faptul că, punând această întrebare fără răspuns, ne găsim puși de ea în ființă ca singurele ființe capabile să întrebe despre sensul ființei) Puterea, așadar, întotdeauna "vine din afară" (dacă nu este "din afară", atunci aceasta nu este putere legitimă, ci arbitrar, arbitrar), dar paradoxul este că puterea necesită confirmarea "lumenească" a nemondanității sale Ea cere de la lume o autodepășire sacrificială, care se numește "conversie" Conversia poate lua multe forme - religioase și laice Un exemplu al acesteia din urmă este "cunoașterea de sine" cerută de Alcibiade Socrate ("Alcibiade- "), astfel încât acesta, întorcându-se spre sine, § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculației medievale a văzut însăși vederea, ceea ce îl va face să "vadă" orice altceva și, prin urmare, capabil să conducă orașul ( - a-c) Pe bună dreptate, Michel Foucault subliniază că nu vorbim despre "cunoașterea de sine teoretică", ci despre "îngrijirea de sine", adică despre practica conversiei, despre o anumită "tehnică" sau "arta de sine" ca condiţie pentru orice "contemplare" Dar "Ierusalimul" despre care vorbește Tertulian este, desigur, în primul rând acel Ierusalim care a dat lumii pe Hristos și creștinismul, al cărui text sacru a devenit text sacru creștin sub numele de Vechiul - Testament, căruia S-a adăugat Noul Testament, "veste bună de religie" (S S Averintsev) Diferența fundamentală dintre primul și al doilea este că "vechiul" legământ este un acord colectiv cu Dumnezeu, în timp ce cel nou este individual Pentru soarta Occidentului, aceasta a fost de o importanță decisivă aplicație la gură Pavel, creștinismul a proclamat: nu există nici grec, nici evreu, fiecare încheie el însuși un acord cu Dumnezeu și este el însuși responsabil pentru îndeplinirea condițiilor sale Desigur, "eul" creștin necesită renunțare completă - eu sunt cu adevărat "eu însumi" atunci când Dumnezeu lucrează în mine, sunt eu însumi când "nu sunt eu însumi", cu alte cuvinte, sunt liber când sunt în mod conștient un slujitor al Dumnezeu Dar libertatea este acum concepută ca o condiție indispensabilă pentru umanitate, ca fiind sortită să acționeze: Dumnezeu poate aduce o persoană la Sine, dar El vrea ca el să vină la El Cu toate acestea, libertatea este un risc, o ocazie constantă de a greși, de a greși Aceasta înseamnă că, alături de libertate, adică de necesitatea unui act, răul este "permis" în lume Dacă vorbim despre ontologie, atunci aceasta este revoluția ontologică Răul nu este o proprietate indispensabilă a existentului, care este întotdeauna deja "meonizat", întrucât este spațio-temporal, material, "decăzut" de Unul Desigur, spiritul este încă dispus, dar carnea este slabă; dar carnea însăși este neutră din punct de vedere etic Spiritul o îndreaptă spre rău sau spre bine Preliminar it Dar ideea de ordine a fost trăită atât de intens tocmai pentru că ordinea a fost o "dat" pentru ei - și nu a fost un "dat"" ) Condițiile acestei eterne probleme se dovedesc însă a fi diferite de fiecare dată și de fiecare dată trebuie găsite noi soluții Vremea prăbușirii imperiului și a cuceririlor barbare, când o lipsă de ordine catastrofală a devenit un dat și un fapt, și-a pus propriul ideal, care și-a dovedit propria vitalitate și eficacitate, idealul unei renunțări ascetice la lume, care în mod paradoxal a înzestrat pe ascetul- pustnic cu putere asupra lumii, i-a dat "autoritate" Creștinismul a câștigat datorită "altermondismului" sa radical - și ca cult, devenind treptat un cult de stat, a trebuit să păstreze cumva acest alt lume L-a păstrat în diferite moduri: în primul rând, protejând riturile rituale (sacramentele) de interpretări care îi deformează esența și, într-un fel sau altul, "întemeiază în mod rezonabil" De exemplu, principala erezie a secolului al IV-lea atât în Răsărit, cât şi în Apus, arianismul, condamnat de Sinodul de la Niceea ( ), se dovedeşte a fi Exemplul arianismului și istoria luptei împotriva lui arată bine că folosirea Capitolul Patristica latină: începutul serii Concepția unui dicționar filozofic care este în principiu străin de învățătura religioasă (cuvântul "esență" în dogma "consubstanțialității"), care s-a dezvoltat în cadrul unei tradiții cu totul diferite (tema "Atenei și Ierusalimului"), a fost în într-un fel impus Bisericii, pentru că însăși învățătura creștină se dezvăluie în întregime și complet și nu are nevoie de dezvoltare, ci are nevoie de protecție, ceea ce înseamnă că are nevoie de teologi învățați care ar putea cu competență - competență filozofic - să formuleze dogmele aprobate de Sinoade Ecumenice Personalități Printre cei care au făcut ca învățăturile trinitare ale Orientului să fie accesibile Occidentului și au contribuit la crearea terminologiei teologice latine, un loc onorabil îl ocupă Ilary de Pictavia ( - / ), canonizat în ca "învățător ecumenic al Biserica", Episcop de Poitiers din Când toți episcopii occidentali, inclusiv papa Liberius, au semnat mărturisirea ariană sub Constantius, iar Ilary a devenit singurul episcop occidental care a venit în apărarea lui Atanasie al Alexandriei, pentru care a fost exilat în Frigia În exil, a învățat greacă, a citit Atanasie și Origen, iar acolo și-a scris lucrarea principală, care cuprinde cărți și este cunoscută drept "Despre Treime", dar inițial numită "Despre credință" sau "Despre credință împotriva arienilor" Încearcă să armonizeze terminologia trinitariană greacă și latină Necesitatea unui astfel de acord a fost dictată de ambiguitatea echivalentelor latine ale celor trei termeni principali introduși de Părinții Capadocieni Prosoponul grecesc a fost tradus ca persona, ousia - ca substantia, hipostasis - tot ca substantia "'Trei ipostaze'", scrie protopopul I Meyendorff, - în latină suna ca "trei esențe", provocând suspiciunea că vorbim despre trei zei Prin urmare, s-a decis să se vorbească despre o esență și trei Persoane, dând temei pentru acuzații de sabellianism, modalism etc erezii" În , împăratul Constanțiu a murit, iar odată cu urcarea pe tron a lui Iulian Apostatul, care a început să restabilească păgânismul, episcopii ortodocși, printre care Atanasie și Ilarius, au putut să se întoarcă din exil În cartea a șaptea a "Mărturisirilor" ( , IX, ), Augustin vorbește despre "cărțile platonicienilor", Plotin și Porfirie, citite de el în traduceri latine, iar în cartea următoare ( , II, ) - ) vorbește despre cine le-a tradus, - despre celebra retoră Maria Victorina, supranumită Africanul Vorbim despre împrejurările convertirii sale, care, la rândul lor, i-au fost spuse lui Augustin de către părintele spiritual al lui Ambrozie din Milano, Simplician, care era prieten cu Marius Victorinus Marius Victorinus, orator și profesor de retorică, originar din Africa proconsulară, s-a mutat la Roma în jurul anului ; a fost adeptul lui Plotin, a tradus printre altele Isagogele lui Porfiry, "Pe § Autorii latini ai secolului al IV-lea categorii" și "Despre interpretarea" lui Aristotel și deja un bătrân profund (în ) convertit la creștinism Apelul lui a făcut mult zgomot A scris împotriva arienilor și maniheenilor Aplicația a comentat Paul Aparent, el este autorul lucrării "Despre definiții" (De definitionibus) atribuită lui Boethius Sub condeiul lui Marius Victorinus, terminologia neoplatonică este pusă în slujba dogmaticii creștine, dar tratatul său Împotriva lui Arius i se părea deja obscur lui Jerome Stridonsky Cea mai influentă figură a timpului său, care a avut o mare influență asupra lui Augustin, a fost Ambrozie de Milano ( - ), episcop de Milano din Tatăl său a fost prefect al Galiei și și-a pregătit fiul pentru o carieră administrativă, în care el a reușit, devenind prefect de Liguria și Emilia A fost ales în episcopie, fiind doar catehumen, ca urmare a unui compromis între ortodocși și arieni; darul unui predicator și teolog coexista în el cu un talent administrativ, pe care Ambrozie îl folosea pentru a planta creștinismul în Imperiul Roman prin lege Prin eforturile sale și în ciuda protestelor susținătorilor senatorului Symmachus, Statuia Libertății a fost scoasă din curia romană, iar politica lui Grațian și a succesorilor săi a căpătat un caracter distinct pro-creștin Când împăratul Teodosie a ordonat ca creștinii care au distrus sinagoga din Osroene să fie răsplătiți pe cheltuiala bisericii locale, Ambrozie l-a acuzat că îi patronează pe evrei Rămânând loial autorităților, Ambrozie a știut cum, în cazurile necesare (de exemplu, în timpul masacrului săvârșit de Teodosie asupra rebelilor de la Salonic), să se distanțeze de aceștia sau să creeze aparența unei distanțări Din scrieri se cunoaște un mic tratat "Despre oficiile miniștrilor" (De officiis), care este ceva ca un ghid pentru cler, în care se simte influența lui Cicero și stoicismul roman Cartea "Despre Taine" conține predici pentru cei care au trecut prin ritualul botezului Ambrozie a aderat ferm la simbolul Niceean și, anticipând reflecțiile lui Augustin pe această temă, a vorbit despre ereditatea păcatului, răscumpărat prin desființarea oricărei vieți anterioare - moartea și învierea împreună cu Hristos la o viață nouă (botez) Sfântul Ambrozie a scris și cele șase zile, un tratat despre Duhul Sfânt, eseuri pe teme etice, inclusiv patru tratate despre feciorie Cu toate acestea, cea mai completă imagine a părinților latini ai acestei perioade, în ciuda faptului că toți cad în umbra aruncată de maiestuoasa figură a lui Augustin, este dată de viața și opera deja de două ori amintit Ieronim de Stridon Era din Stridon din Dalmația, dintr-o familie creștină înstărită, a fost educat la Roma, a vizitat Aquileia și Trier, iar în a trimis treizeci Capitolul Patristica latină: începutul serii spre est În Antiohia, Ieronim l-a întâlnit pe Apolinar, viitorul ereziarh; Hotărând să devină călugăr, s-a retras în deșertul Chalkis, a trăit ca un pustnic, a învățat ebraică și greacă, și-a câștigat faima ca teolog Acolo, în pustiu, a auzit un glas de reproș: "Nu ești creștin, ești ciceronian " A fost hirotonit preot de către Episcopul "Vechiul Nicean" al Antiohiei și el însuși a aderat la Vechea Ortodoxie Niceeană În timpul celui de-al Doilea Sinod Ecumenic ( ), s-a aflat la Constantinopol, unde i-a ascultat pe Grigorie Teologul și pe Grigore de Nyssa, acuzându-i în același timp pe primul de păreri insuficient de ortodoxe Fructele studiilor sale științifice au fost biografiile călugărilor răsăriteni, traducerea în latină a Cronicii lui Eusebiu și predicile lui Origen despre Cărțile profeților Isaia și Ieremia, precum și traducerea în latină a Cărții Duhului Sfânt , singurul care a ajuns până la noi tocmai datorită traducerii lui Ieronim opera lui Didim Orbul ( - ), urmașul lui Atanasie cel Mare în conducerea școlii de catehumeni din Alexandria, de dragul cărora le-a vizitat Ieronim Alexandria Fiind, ca și Didymus, un admirator devotat al lui Origen, deși nu este un origenist, Ieronim a asistat la o dispută aprinsă între susținătorii și oponenții lui Origen De la Constantinopol, Ieronim, însoțit de anti-origenistul Epifanie al Ciprului, a plecat la Roma, unde papa Damasus l-a făcut consilier al său La Roma, în jurul lui s-a adunat un mic cerc ascetic de văduve și fecioare devotate, cărora le plăcea să învețe: au studiat ebraica și greacă și au făcut traduceri din Biblie După moartea lui Damasus, Ieronim s-a mutat să locuiască la Betleem, văduvele și fecioarele care l-au ajutat în traducerea Bibliei s-au stabilit în mănăstirile din jur, Hexapla lui Origen a servit ca ajutor în munca lor de traducere a Bibliei (În secolul al XVI-lea, Conciliul de la Trent a recunoscut Vulgata ca singura traducere ecleziastică ) Când unul dintre discipolii și prietenii lui Ieronim, Rufinus, faimos pentru traducerea în latină a cărții Despre principii a lui Origen, a fost forțat să renunțe la Origen, Ieronim a scris tratatul Împotriva lui Rufin Lucrări despre topografia evreiască (o revizuire a Onomasticonului lui Eusebiu) și despre nume evreiești (o revizuire a lui Philo bazată pe Origen) au fost scrise pentru a ajuta interpreții Bibliei Conținutul scrierilor dogmatice ale lui Ieronim este predominant polemic Problemele de etică creștină sunt explicate în principal în epistole Ordinea istoriei Așadar, așa cum demonstrează chiar și o enumerare superficială a faptelor și împrejurărilor cunoscute din viața celor mai mari reprezentanți ai patristicii latine din secolul al IV-lea, contemporanii mai vechi ai lui Augustin, se poate vorbi despre unele diferențe caracteristice ale patristicii latine din acest timp , numai fără a pierde din vedere comunitatea problemelor, problemelor, subiectelor și sarcinilor cu care se confruntă toți § Autorii latini ai secolului al IV-lea și înțeles de toți scriitorii și figurile creștine, atât orientale, cât și occidentale Comunitatea acestor teme și probleme a fost stabilită de o revoluție ontologică, adică de schimbări de-a dreptul tectonice în înțelegerea ființei, care au fost atât cauza, cât și efectul ideii creștine care s-au înrădăcinat în conștiința de masă Cât despre partea filosofică a societății, să reamintim încă o dată, ea a trebuit să îmbine în capul ei două lucruri aproape incompatibile, "Atena" și "Ierusalim", două ontologii opuse Una a fost dictată de întrebarea "contemplativă" despre esență ("ce este?"), cealaltă de întrebarea "existențială" despre cum să fii și ce să faci Prima a produs definiții, a doua - imperative (porunci) Primul pune în prim plan contemplația dezinteresată, al doilea - necesitatea unui act Prin urmare, după cum am văzut, Origen, cel mai mare gânditor creștin, s-a dovedit în cele din urmă a fi eretic, pentru că și-a subordonat teologia "logos-ului esenței" Dacă Dumnezeu în esența Sa este Creatorul, El este întotdeauna Creatorul și nu poate decât să creeze Dacă libertatea este inerentă esenței creaturii, ea va rămâne mereu cu ea, chiar și după "mântuirea universală" Asta înseamnă că totul poate reveni la normal Și, la urma urmei, nu a fost oricine, ci Origen a văzut în libertatea omului asemănarea lui cu zeul, consacrând întreaga carte "Despre principii" libertății, iar această carte a fost deosebit de apreciată de părinții capadocieni, inclusiv de ea în "Filokalia" sa Ne amintim că Origen a fost "corectat" de Atanasie cel Mare, un bătrân nikerian, gândindu-se, desigur, nu la corectarea lui Origen, ci la cum să-l infirme pe Arie: Atanasie a separat natura (esența) și voința Dumnezeu Tatăl îl naște pe Fiul prin natură și, prin urmare, Fiul este consubstanțial cu Tatăl (fără "subordonare"), ci creează lumea după voia Lui, ceea ce înseamnă (această concluzie va fi de mare importanță pentru dezvoltarea știința europeană modernă) - o creează așa cum dorește și cum dorește, sau poate deloc Logosul "creației prin voință" este legea acțiunii Convertirea la creștinism este și ea un act, convertirea într-un anumit sens este ireversibilă: trebuie să "ieșim" din sine din trecut, să murim "bătrânul Adam", să renaștem în Hristos Cu siguranță este vorba despre un act individual, personal, se decide prin propria decizie, și nu aparținând unui clan, unui popor, chiar ales Prin urmare, "nu există nici grec, nici evreu" Și de aceea răul este "permis" în lume ca preț pentru libertate Carnea, materia, se dovedește a fi "neutră din punct de vedere etic", în sine nu este nici rea, nici bună, dimpotrivă, este mai degrabă bună Dumnezeu înfăptuiește și un act - el creează lumea și îl trimite pe Fiul la moartea jertfei: nu există mântuire fără har, care nu scutește o persoană de nevoia de a decide pentru sine și de a acționa pe cont propriu Mitologia și cosmosul filozofic pulsează, se desfășoară dintr-un punct atemporal și se pliază în el Ordinea creștină este ordinea istoriei, istoria, desigur, Capitolul Patristica latină: începutul serii eshatologic, de a face rost, dar o singură dată Întrebarea timpului și a libertății crește dintr-o ontologie creștină bazată pe ideea unui act, iar această întrebare nu este specific "occidentală", ea este pusă în Orient și adoptată de Occident, dobândind, desigur, la în același timp - în primul rând datorită lui Augustin - o cheie specială, "occidentală" § AUGUSTIN: DOUĂ ISTORIE DE CONVERSIUNE Părintele creștinismului occidental Viața și lucrările Aurelius Augustin este părintele creștinismului occidental atât în sens restrâns (părintele Bisericii), cât și în sens larg Figura lui Augustin este centrală pentru întreaga tradiție occidentală Teologia sa este o reelaborare a moștenirii antice în spiritul istoricismului creștin, sau "conversie ireversibilă" (transfigurare) Cele două opere ale sale principale sunt, în esență, două "istorie" a convertirii: personală ("Mărturisire") și universală ("Despre orașul lui Dumnezeu") Circumstanțele vieții lui Augustin sunt cunoscute din propriile sale lucrări, în primul rând din Confesiuni, precum și dintr-o biografie întocmită de elevul său Possidia Augustin s-a născut în anul în Africa de Nord, în orășelul Tagasta din provincia romană Numidia, situat la sud de Hippo de coastă, care avea să devină locul slujirii sale episcopale și al morții în august , când Tagasta va fi asediat de vandalii care trecuseră Gibraltar Băiatul a urmat școala în Tagaste și într-un oraș vecin, apoi tatăl său, care i-a prezis o carieră de retor sau avocat, l-a trimis la Cartagina Citind dialogul ciceronian "Hortensius" l-a pus pe tânăr să se gândească la viață, aceste reflecții l-au condus la o pasiune îndelungată (de nouă ani) care se stinge treptat pentru maniheism, în care a fost în cele din urmă dezamăgit după o conversație cu ierarhul maniheist Faust În acel moment, el începuse deja să predea retorică și a scris primul său tratat (pierdut), Despre frumos și conform (De pulchro et apto) În , Augustin a plecat la Roma, iar un an mai târziu la Milano pentru a participa la concursul pentru funcția de orator al curții, pe care l-a luat cu ajutorul prefectului Romei, Quintus Aurelius Symmachus, despre care s-a discutat deja în legătură cu istoria scoaterii păgânului de pe Altarul Victoriei din Senat La Milano a venit și mama lui Augustin, creștina Monica Cunoașterea cu Ambrozie și predicile acestuia din urmă au jucat un rol decisiv în îndepărtarea lui Augustin de scepticism: pe de o parte, l-au pregătit pentru citirea neoplatoniștilor, care l-au convins că răul nu este unul dintre "începuturi", așa cum credeau maniheii, ci o "lipsă" sau lipsă de bine, pe de altă parte, § Augustin: două istorii de convertire a sădit în sufletul său o sămânță de îndoială cu privire la platonismul însuși ca înțelepciune perfectă Ulterior, el va scrie ce anume coincide în cărțile lor și ce nu este de acord cu învățăturile creștinilor, sau mai bine zis, ce nu este acolo ( Spovedania , IX) El nu a găsit acolo ceea ce nu ar fi putut fi în filosofie, chiar dacă era cea mai perfectă, dar "dată" (și așa era, în principiu, filosofia antică) întrebare "contemplativă" despre esență, ~ Adevărul "practic" al Creștinismul, cel care putea să stea în fața Ponțiu Pilat, fiind Cuvântul întrupat etc Cu toate acestea, în momentul citirii neoplatoniștilor, pentru Augustin, cel mai important lucru era să se convingă de "reversibilitate" (cum ar fi scolasticii) spune) a fiinţei şi a binelui Răul este în esență inexistent, parazitează binele ca lipsă, și de aceea "răul pur" este prezentarea a ceea ce nu este, pentru ceea ce este, deci, o minciună Diavolul în tradiția creștină este părintele minciunii și ucigașul oamenilor (mendax et homicida) Îndoiala sceptică, eludând un răspuns direct la întrebarea adevărului, Augustin va numi de acum înainte "pofta dualului" Predicile lui Ambrozie și comunicarea cu mama sa l-au pregătit pe Augustin pentru convertirea la creștinism, lucru care a fost, de asemenea, foarte facilitat de citirea epistolelor Sf Paul, transferat lui Augustin de către mărturisitorul lui Ambrozie Simplician Convertirea însăși este descrisă în "Mărturisire" ( , XII, ) În toamna anului , Augustin a părăsit învățământul și s-a mutat în moșia suburbană a prietenului său, unde a scris dialogurile "Împotriva academicienilor", "La ordin", "La o viață binecuvântată" În primăvara anului următor, s-a întors la Mediolan (Milano) și a fost botezat A decis să se întoarcă în Africa, dar mama lui moare în orașul-port Ostia, iar Augustin rămâne aproape un an la Roma: se pare că acolo începe dialogul "Despre liberul arbitru" Din , Augustin este presbiter la Hipona, scrie împotriva maniheenilor, luptă împotriva donatiștilor Episcopul muribund Valerius de Hippo l-a numit succesorul său, iar în iarna anului / Augustin a fost consacrat episcopiei De atunci, Augustin și-a împărțit timpul între îndeplinirea îndatoririlor sale oficiale și activitățile academice În primii ani ai episcopiei sale, a lucrat la un tratat Despre doctrina creștină, iar din scrie Spovedania În jurul anului , începe să scrie un tratat "Despre Treime", lucrare pe care se va întinde timp de douăzeci de ani Se crede că ideea de a scrie "Despre orașul lui Dumnezeu" a venit de la Augustin sub influența unui eveniment care a zguduit lumea din acea vreme - capturarea Romei de către vizigoții din Alaric ( ) În același timp, Augustin s-a luptat cu pelagianismul, a terminat lucrările pe care le începuse mai devreme, scrie Revizii Ultimii douăzeci de ani din viața lui au fost petrecuți în aceste lucrări Si enim fallor, sum După cum știți, după publicarea Discursului asupra metodei, R Descartes a primit o scrisoare de la Andreas Colvius, în Capitolul Patristica latină: începutul serii care spunea că poziţia sa principală - cogito ergo sum (cred, deci exist) - a împrumutat de la Bliss Augustin La primirea scrisorii, Descartes s-a dus la biblioteca orașului, a luat volumul indicat "Despre orașul lui Dumnezeu" și a găsit locul de interes pentru el: Si enim fallor, sum ("Chiar dacă greșesc, tot exist" ( , )) Într-o scrisoare de răspuns, mulțumind corespondentului, Descartes și-a exprimat satisfacția că gândul său coincide cu gândul părintelui Bisericii, dar a remarcat că la Augustin această poziție servește drept bază pentru doctrina sufletului ca imagine a Treimii, el, Descartes, dovedește cu ajutorul său diferența esențială dintre suflet și trup Trecuseră douăsprezece secole de când scria Augustin, iar acum Descartes vedea în "același" principiu evident de la sine "greșesc (mă îndoiesc, cred) că exist" ceva diferit de Augustin În această diferență, imaginile "epocale" ale minții prind trup pentru noi Dar plecăm de la faptul că îl înțelegem atât pe Descartes, cât și pe Augustin, înțelegem, bineînțeles, în felul nostru, îndepărtându-ne atât de Descartes, cât și de Augustin și apropiindu-ne în mod ciudat de ei, ceea ce este dovedit de ultima și neterminată carte a lui J -F Lyotard "Confesiunile lui Augustin" ( ) Lyotard citează: "Lucrarea mărturisirii, poveștii și reflecției mele este a mea doar pentru că este a ta" Cine este acest "tu" pentru Augustine, pe care Lyotard o povestește? Desigur, Vogue Pentru Lyotard, este și Augustin, un psalmist, un poet invocatio (o invocație, un apel la rugăciune), care răspunde la întrebări cu întrebări, supunând atât cerințelor "poeticii psalmului din Orientul Mijlociu", cât și discursului filozofic Augustin se referă la Lyotard când spune: munca mea este opera ta Și aici vedem ceva important Ce? Și faptul că ideile noastre despre "authorship" s-au schimbat oarecum în comparație cu noua idee comună europeană a "subiectului creativ" La urma urmei, nu cu mult timp în urmă - și această "recentitate" este încă în sângele nostru - identificarea cu un autor era echivalată cu pierderea originalității, așa-zisa poetică a identității era considerată un atribut al trecutului, și anume Mijlocul Vârste Până în prezent, cerința de "noutate" este prezentată eseurilor științifice depuse la concursul de grade științifice Ca și cum noutatea nu constă în faptul că ar trebui să înțelegem despre ce scrie Și a înțelege înseamnă a înțelege întotdeauna același lucru care a fost deja înțeles, trebuie înțeles de la sine și, prin urmare, rezultatul nu va fi niciodată același Înțelegerea este în esență "originală", inițial Se întoarce la început În timpul nostru, această întoarcere "la origini" este concepută ca "deconstrucție" În poetica medievală a identităţii, aceasta însemna că toate auctoritas, sau influenţă, semnificaţie, autoritate, provin de la Creator (auctor), iar toate celelalte puteri care sunt sunt doar "deţinători de § Augustin: două istorii de convertire autoritate " În ceea ce privește "poetica subiectului creator", sursa ei a fost concepția romantică despre geniu Augustin este una dintre acele mari figuri a căror referință ocazională a modelat tradiția occidentală Problema nu se limitează la Evul Mediu Încercările de a înțelege ceea ce a înțeles la vremea lui - făcându-și astfel al său și timpul (adică, făcând timpul să treacă) - Augustin, sunt făcute din nou și din nou și, desigur, este vorba în primul rând despre înțelegerea timpului însuși E Husserl îi invită pe toți cei care se ocupă de problema timpului să recitească cartea a -a a Mărturisirilor, unde se pune celebra întrebare, reprodusă de atâtea ori: ce este timpul? Până când sunt întrebat despre asta, par să știu răspunsul, dar dacă vreau să explic celui care întreabă care este esența timpului, sunt într-o pierdere (Mărturisirea , XIV, ) Acest pasaj al lui Augustin este văzut pe bună dreptate ca un fel de premergător pentru o conversație mai detaliată asupra fondului Cu toate acestea, prefața în sine exprimă cel mai bine esența a ceea ce se numește în mod obișnuit "istoricism personalist" Nu este că Augustin întreabă de esența ("ce este?") timpului - predecesorii sunt deja nenumărați; sau declară esența timpului un mister, forțând să se îndoiască de existența timpului în general: trecutul nu mai există, viitorul încă nu există, iar prezentul este o linie evazivă între ceea ce nu mai există și ceea ce nu există inca Cert este că Augustin întreabă despre timp în mod retoric P Ricœur vorbește despre asta în lucrarea sa remarcabilă din Temps et Recit (traducere în limba rusă - "Timp și poveste", - ) Eveniment de timp În patristică, nu numai occidentală (după Augustin), ci și răsăriteană (în legătură cu critica origenismului și dezlegarea de neoplatoniști), ireversibilitatea timpului este una dintre principalele probleme, întrucât vorbim despre fundamentele o nouă ontologie, diferită de ontologia antică, păgână Augustin nu rezolvă problema timpului, iar Descartes vorbește cu greu despre ea, lăsându-l să se încurce asupra unor astfel de întrebări - de exemplu, despre finitatea și infinitatea lumii - celor "care le-au inventat" Cu toate acestea, amândoi recreează timpul, fiecare al său, creând un timp nou: unul este timpul Evului Mediu occidental, celălalt este timpul New Age Așa că Augustin întreabă despre timp în mod retoric A întreba retoric nu înseamnă a evita răspunsul O întrebare retorică este un apel la situația specifică a celui care pune întrebări Iată-mă, întreb despre timp "din interior" timp Și deși esența timpului îmi scăpa (repetăm încă o dată - pentru a evita orice îndoială pe această temă: Augustin nu rezolvă problema timpului), fără această întrebare nu există eu, căci sufletul meu există doar întins de chiar această întrebare, ca "întinderea sufletului, Capitolul Patristica latină: începutul serii produs de întrebarea esenței timpului, care (întrebarea esenței timpului) mă plasează în timp Dacă nu întreb despre timp, se va bloca, se va opri din alergat, nu se va împlini (și nu o voi face) Nu va exista istorie, adică un eveniment temporal, un eveniment al timpului cu începutul și sfârșitul său O astfel de întrebare despre timp este întrebarea unui gânditor creștin care, spre deosebire de filosoful antic, gândește în cadrul unei ontologii care începe cu un act și se termină cu un act De ce întrebarea ireversibilității timpului a devenit una dintre principalele în ontologia creștină și de ce este necesar să vorbim despre ontologia unui act în legătură cu timpul? Pentru că numai în faptă și prin el se dezvăluie tocmai această ireversibilitate a timpului, de fapt, timpul însuși Și atâta timp cât ontologia nu începe cu un act, totul se putea "întoarce la cercul său complet" Dar "răi rătăcesc în cercuri " - va spune Augustin (Despre cetatea lui Dumnezeu , ) De atunci, cercul, rămânând un simbol al perfecțiunii, simbolizează și infinitatea răului (cercurile Iadului în Dante) principiul retoric În primul rând, să acordăm cea mai mare atenție cuvintelor lui S S Averintsev că principiul retoric a fost factorul de continuitate în trecerea de la Antichitate la Evul Mediu și de la Evul Mediu la Evul Nou S S Averintsev are un articol scurt, care se numește tocmai așa Acest articol pare modest, dar pune multe la locul lui Retorica este considerată un corelat al logicii De ce tocmai principiul retoric este numit aici factor de continuitate? Rețineți că nu este vorba doar despre retorică, ci despre principiul retoric, adică despre ceea ce face retorica retorică, îi conferă calitatea de retorică Retorica, după cum știți, este știința vorbirii decorate Ca știință, dezvăluie ceva necesar: regulile, tehnicile și normele vorbirii frumoase Dar "principiul" retoricii, adică "începutul" ei, este același cu cel al altor științe "practice" (reamintim, după Aristotel, științele acțiunii și producției) În ele avem de-a face cu o anumită necesitate (altfel ce fel de științe sunt?), dar nu cu aceeași necesitate ca în științele contemplative Ce fel de necesitate este aceasta și de ce, din nou, potrivit lui Aristotel, este "mai puțin o necesitate" decât o "contemplativă", necesitate teoretică? Aceasta este o necesitate de alegere, prin urmare, o posibilitate ca atare, motiv pentru care retorica ca știință practică este numită "logica probabilului" În științele "acțiunii" și "creației", domină nevoia de alegere, pentru că, acționând și creând, nu se poate face fără alegere Discursul poate fi decorat în acest fel, dar poate fi și altfel Cum să faci asta depinde în cele din urmă de vorbitor El știe ce e mai bine De ce este mai bine așa § Augustin: două istorii de convertire el nu știe în cea mai mare parte Și această necesitate a alegerii este necesitatea posibilității și, prin urmare, posibilitatea reală, posibilitatea acțiunii sau realitatea libertății Această realitate se numește experiență Iar experiența este dexteritate și prudență în acțiuni, este încredere dată de aptitudini, dar în același timp deschidere către experiență, chiar și mai presus de orice deschidere către experiență Experiența se repetă ca fiind unică Ideea ireversibilității timpului vine de aici Decizând o acțiune și acționând în acest fel, nu se poate "acționa înapoi", se poate doar să se retragă, dar retragerea va fi deja "după" acțiune, pentru că este și o acțiune În același mod, atunci când vorbim, judecăm, judecăm, decidem, de exemplu, dacă vorbim sau nu și, după ce ne-am hotărât să ne exprimăm propria decizie, nu mai putem reda: cuvântul nu este o vrabie Să reamintim încă o dată că, spre deosebire de arta (techne, ars) retoricii, care se bazează pe alegere și decizie, adică necesită în mod necesar acțiuni, logosul (ratio), descoperit de filozofii contemplativi, nu depinde de orice acțiune, este eternă Mai precis, este atemporal, întrucât este însăși structura actului de alegere sau judecată-judecată Aceasta este natura metafizică sau contemplativă a metafizicii Ea presupune o metapoziție în raport cu discursuri și acțiuni (de spus că atingerea unei astfel de poziții este și un act, și un act prin excelență), poziție din care structura sau forma lor necesară devine "vizibilă" Ca atare, această structură nu este aleasă Dacă vorbirea, decizia, fapta sunt într-o oarecare măsură ale noastre ("într-o oarecare măsură" înseamnă aici că adevărata decizie este atunci când este decisă nu de noi, ci de noi: decizia noastră ne "decide", ne creează), atunci esențialul structura vorbirii, deciziei și acțiunii nu depinde de noi, o reproducem neschimbată, poate fără să știm măcar nimic despre ea Această necesitate "teoretică", adică văzută în contemplație ("teorie"), este absolută, exclude orice soluție Pur și simplu nu poți ocoli, indiferent cât de mult ai încerca Și nu poți ști nimic despre ea: nu-i este nici frig, nici cald din asta Acest logos "necesar" al esenței nu este moștenit, nu este adoptat, nu formează o tradiție: este același în orice moment și peste tot El a fost cel care, ca "cunoaștere a cauzelor", a fost înțeles de "mentorii" aristotelici, urcând astfel deasupra maeștrilor artizani Acest Logos este același "cont" etern al ființei, despre care vorbește Platon în Cartea a VII-a a "Starilor", unde Socrate "pe degete" îi explică lui Glavkon știința ființei ca știință a numărării Logica succesiunii este și logica alegerii, logica probabilului De ce alegem acest model, și nu altul, nu știm; mai degrabă decât "noi alegem", ci "noi alegem"; deși după fapt încercăm să ne justificăm alegerea Amintește-ți asta Capitolul Patristica latină: începutul serii în domeniul practicii, experiența decide Retorica a învățat întotdeauna originalitatea O figură retorică este întotdeauna o mană divină, altfel nu decorează, ci strică vorbirea Educația retorico-sofistică primită de apologeți și de părinții Bisericii a asigurat continuitate în trecerea de la Antichitate la Evul Mediu Deconstrucția speculației antice Abilitățile retorice sunt burdufuri vechi umplute cu vin nou Un exemplu izbitor este Tertulian, care zdrobește înțelepciunea elenă după toate regulile retoricii antice Dar nu doar "burduf": apologetul produce o "deconstrucție" a înțelepciunii păgâne, "construindu-și" astfel imaginea - o imagine diferită de acea înțelepciune creștină, la care se simte părtaș Această deconstrucție presupune schimbări, după cum sa spus, tectonice Necesitatea contemplativă (logica definiției) se estompează în fundal în comparație cu necesitatea practică (logica autorității) "Teoria" se dovedește a fi "practică" în esența sa Când un filozof păgân pune întrebarea de esență ("ce este?"), el, așa cum s-ar putea presupune, trăiește cu adevărat viața fericită a minții gândindu-se însăși, deoarece poziția contemplativă este cea mai bună pentru el El este cu adevărat departe de acest "ce" spre care arată: "asta este" (învârtire, zvâcnire, existență pâlpâitoare) El "știe motivele" Teologul creștin, care trăiește după logica autorității, întreabă retoric; înainte de a întreba, el "cheamă" (poetics invocatio) la Primul Principiu, întrucât a greși înseamnă a cădea în păcat Soarta mea depinde de decizie și va fi a mea și corectă în măsura în care am renunțat la mine însumi, devenind astfel eu însumi pentru prima dată ("conversia" creștină, din care ireversibilitatea timpului pământesc, timpului istoric, "seară" tulpini) Întrebarea "ce este?" (întrebarea contemplativă despre esență) se estompează în fundal: în primul rând - "ce ar trebui să fac? cum sa fii? Întrebarea contemplativă despre esență se dovedește a fi secundară în comparație cu întrebarea "demiurgică" (artizanală) Aceasta este o schimbare ontologică, o înțelegere diferită a ființei Ființa (creaturile) începe cu un imperativ Potrivit lui Anselm de Canterbury, pentru care Augustin este o autoritate incontestabilă, crearea lumii este "spunerea lucrurilor" (gegish locutio) "Fiat, fecit, factum est" ("Să fie, făcut și devenit"), spune unul dintre cei mai fideli adepți ai lui Augustin în secolul al XIII-lea despre creație Bonaventura: Începe cu limbajul Un discurs adresat unei creaturi este, de asemenea, o comandă: "fă, nu face!" (porunci, legăminte transmise de profeți) Și cuvintele adresate Creatorului sunt și ele imperative, dar solicită: "Doamne, dă, îngăduie, ai milă!" Și când este necesar să se întrebe: "ce este aceasta?", autorul creștin are în vedere primatul "ființei imperative" și caracterul secundar al abstractului § Augustin: două istorii de convertire contemplare Această amintire este un efort personal de concentrare, atenție (intentio) spre deosebire de "uitare", de dispersie (distentio): termeni care corespund formal conceptelor neoplatonice de "exod" (proodos - ieșire, emanare, decurgând din un, dispersare) și "întoarcere" ( epistrofe - întoarcere, întoarcere), dar sunt de fapt umplute cu alt conținut În consecință, termenul distentio animi luat de la Plotin ~ "întinderea sufletului" (diastasis zoes (Eneade III, , I, ) A F Losev tradus ca "întinderea sufletului"; folosirea diastasis zoes într-un mediu creștin merge înapoi la Grigore de Nyssa) - în Augustin înseamnă altceva Dar întrebarea lui retorică despre timp sună așa: ce este timpul, nu știu, nu este o întindere a sufletului? Și răspunsul nu este la fel de important ca întrebarea, pentru că, dacă teoretic timpul rămâne în discuție, atunci practic este fără îndoială, pentru că vorbirea este practică și totul începe cu cuvântul (gegish locutio), iar dacă timpul există în discursuri (și există, fără îndoială, spunem: a fost, este, va fi), atunci este suficient la început "Experiența lingvistică (italicile noastre-Autor) este cea care se opune într-o anumită măsură tezei inexistenței (a timpului-Autor)" (vorbim despre timp și vorbim cu sens) Întinderea sufletului Attentio-intentio, atenție-concentrare, este înțeleasă de Augustin ca un efort neîncetat de concentrare, căci "trezirea" pentru o făptură este întotdeauna doar un imperativ, omul nu poate rămâne treaz, chiar și apostolii au adormit Dar nu poți dormi: duhul e treaz, dar carnea nu, nu e rău, e slab și nu este deloc păcat din carne, ci din libertate, care, între timp, conține asemănarea cu zeul al omului, motiv pentru care răul este "îngăduit" în lume - Toate acestea îi sunt cunoscute lui Augustin de la Părinții Răsăriteni Prin urmare, starea de veghe a unei creaturi este întotdeauna doar un grad mai mic sau mai mare de dispersie, o luptă cu dispersia, adică distentio animi, adică timpul Strângerea sufletului uman implică întinderea lui între memorie (prezentul trecutului) și așteptare (prezentul viitorului), linia evazivă între care (prezentul prezentului) mărturisește cu evazivitatea adevăratului prezent atemporal - ființă divină Imaginea lui, imaginea Treimii, este sufletul uman întins-întins Memoria păstrează ființa pentru noi (esse), atenția produce cunoaștere (nasul), așteptarea vorbește despre aspirație, dorință (velle) Și acesta este chipul Treimii, departe de desăvârșirea modelului desăvârșit - trinitatea consubstanțialului Dumnezeu Tatăl, Fiul și Sfântul Duh Prin această "imagine" sufletul împovărat prinde rădăcini în eternitate ("Nimeni nu se poate îndoi că trăiește (există), își amintește, dorește, reflectă, știe, judecă, căci dacă se îndoiește, atunci trăiește; dacă se îndoiește că se îndoiește din acest moment, atunci Capitolul Patristica latină: începutul serii își amintește; dacă se îndoiește, înțelege că se îndoiește; dacă se îndoiește, vrea certitudine; dacă se îndoiește, știe că nu știe; dacă are îndoieli, el consideră că nu trebuie să fie de acord cu imprudență" (Despre Trinitatea X, ) "Oricine se recunoaște că se îndoiește, este conștient de ceva adevărat și este sigur că în acest caz este conștient și, prin urmare, este sigur de adevărat" (Despre religia adevărată ) "Și în noi înșine recunoaștem chipul lui Dumnezeu, adică această Treime cea mai înaltă, o imagine, totuși, inegală Căci și noi existăm și știm că existăm și iubim aceasta ființa și cunoașterea noastră Referitor la aceste trei lucruri nu ne este frică să fim înșelați de un fel de minciună Fără fantezii și fără niciun joc înșelător de fantome, este extrem de sigur pentru mine că exist, că știu asta, ca imi place Nu mă tem de nicio obiecție la aceste adevăruri din partea academicilor care ar putea spune: ce se întâmplă dacă ești înșelat? (Quod si falleris?) Dacă sunt înșelat, atunci exist deja (Si enim fallor, sum)" (Despre cetatea lui Dumnezeu , ) ) Augustin, cu întrebarea sa despre timp, se găsește "între" platoniciști, care "știu totul", și sceptici, care neagă existența timpului Întrebând din timp despre timp, el înțelege propria sa temporalitate, adică finitudinea, care își găsește expresia în aporia întinderii sufletului, incapabil să răspundă la întrebarea despre esența timpului, pentru că el însuși este timpul, devenind adevărat Contracția, concentrarea sufletului este expansiunea lui, distentio și attentio se presupun în mod necesar reciproc Argumentul scepticilor se rezumă la faptul că nu există timp deloc După cum scrie P Ricoeur, "metoda aporetică de analiză se deosebește de analiza scepticilor prin aceea că nu împiedică obținerea unui fel de certitudine solidă, dar este și diferită de cercetarea neoplatoniștilor, deoarece cu ajutorul ei nucleul a enunţului nu se dezvăluie niciodată în forma sa pură, în afara noilor aporii care dă naştere acestei metode cogito augustinian O persoană întreabă despre multe lucruri, inclusiv despre esența și esența timpului și chiar dacă a întrebat prost și a greșit în răspunsuri, este adevărat că el există ca o ființă întrebătoare și greșită - si enim fallor, sum (O cetatea lui Dumnezeu , ), pentru că "dacă nu ai exista, nu te-ai putea înșela deloc" (Despre hotărârea liberă III, ) La întrebarea "Există Dumnezeu?" (Evodius: "Până și aceasta îmi rămâne de nezdruncinat, nu prin reflecție, ci prin credință") Augustin răspunde și el cu o întrebare retorică: "Exisți tu însuți?" Este evident că ești, altfel, dacă nu ai fi, existența ta nu ți-ar fi evidentă Întelegi? Evident ca da Și dacă înțelegi, atunci prin asta trăiești, adică te simți trăind, pentru care, desigur, este necesar să existe § Augustin: două istorii de convertire Dintre aceste trei lucruri evidente - a fi, a trăi, a înțelege - care este cel mai valoros? Aceștia din urmă, pentru că "atât piatra, cât și cadavrul există", dar ei nu simt acest lucru, în timp ce viața este neapărat percepția de sine a vieții Dar pentru a înțelege, trebuie să existe și să trăiești, ceea ce înseamnă că înțelegerea "rațiunii" încununează creația Dar există ceva mai presus de rațiune? Da, adevărul însuși, la care mintea devine părtașă atunci când înțelege ceva (Despre Decizia Liberă II, ) În "Mărturisire" și "Despre cetatea lui Dumnezeu" cogito-ul lui Augustin ia o formă ușor diferită - cea despre care am discutat mai sus: din percepția lucrurilor exterioare care "nu sunt Dumnezeu", sufletul se îndreaptă spre contemplarea asupra lui însuși și se vede ca imaginea lui Dumnezeu - trinitatea esse, nose, velle Ceea ce Augustin numește "psihologizarea timpului" nu are nimic în comun cu psihologia așa cum este înțeleasă în vremurile moderne și cu noul "subiectivism" european, cu excepția faptului că noul subiectivism european genetic este asociat cu transformarea creștină a ideilor păgâne despre suflet Și trebuie spus că Descartes, în răspunsul lui A Colvius, vorbește foarte exact despre principala diferență dintre cogito-ul său și cogito-ul lui Augustin: pe baza acestui principiu, Augustin își construiește doctrina sufletului ca chip al lui Dumnezeu, dar eu, Descartes, deduc din ea diferența "reala" a sufletului și a trupului (să ne amintim că "realul" în tipologia scolastică a deosebirilor este diferența "materială", diferența dintre două "lucruri", de care măcar unul poate exista fără Celălalt) De fapt, ce a vrut să spună Descartes când a vorbit despre diferența reală dintre suflet și corp ca pe un fel de descoperire a lui? Scolasticii nu au citat tocmai diferența dintre suflet și trup ca exemplu de diferență "reală"? A înțelege modul în care cei doi cogito - Augustin și Cartezian - diferă unul de celălalt înseamnă a înțelege diferența dintre cele două "imagini ale minții", cea medievală, "programată" pentru Occident de Augustin, și noul european, cartezian în originile sale Lumea medievală este lumea ierarhiei (ierarhiei) ființelor, scara "locurilor metafizice", ale cărei trepte sunt itinerarium mentis in Deum, traseul ascensiunii sufletului către Dumnezeu "Dăruirea" acestui ordin în Antichitatea târzie (Pseudo-Dionisie Areopagitul) a devenit facticitatea sa în Evul Mediu Dar aceeași "non-mondanitate" fundamentală a creștinismului, care a dat naștere ideii unei astfel de ordini, a ascuns prăbușirea ei iminentă: Dumnezeu, ca Creator absolut, putea crea lumea în orice fel (pe care Descartes atrage atenția) al adversarilor săi), sau nu l-a putut crea deloc Într-un cuvânt, prăbușirea ierarhiei ca ordine de ființe fundamentată metafizic a fost inevitabil și a devenit însăși secularizarea, care a constat în faptul că ierarhia verticală s-a desfășurat în cele din urmă (la sfârșitul Renașterii) cu o perspectivă directă, un orizont; din cele fundamental cunoscute Capitolul Patristica latină: începutul serii lumea s-a transformat într-o lume fundamental necunoscută, descoperibilă, lumea, așa cum am menționat deja, a devenit o "imagine" O astfel de secularizare nu a fost deloc eliminarea sau autoeliminarea religiei, ci, dimpotrivă, formarea unei noi - noi religiozități europene, o asemenea religiozitate compatibilă cu imaginea lumii, lumea culturii În contextul acestor transformări, ar trebui să se înțeleagă "descoperirea" lui Descartes a diferenței reale dintre gândire și extensie, care a devenit baza mecanismului Pentru Augustin, trinitatea esse-nosse-velle din suflet ca imagine a Treimii înseamnă că sufletul nostru însuși este o aspirație la tiparul etern, un efort (conatus viitor al umaniștilor Renașterii și una dintre definițiile a monadei din Leibniz) de autodepășire, al cărei paradox este că ne ridicăm noi înșine, dar, așa cum va spune același Bonaventura, datorită puterii care ne înalță (Ghidul sufletului către Dumnezeu , ) ( Dante: "O, Beatrice, ajută la efort / Cel care, din dragoste pentru tine / S-a ridicat deasupra realității cotidiene" (Iad , ); Petrarh: "Omul se naște pentru efort, ca pasărea pentru zbor" (The Cartea lucrurilor cotidiene XXI, , )) De fapt, dezvoltarea acestei teze paradoxale este teoria "iluminismului", iluminarea minții umane de către Divin, care este una dintre versiunile metafizicii tradiționale a luminii, regândită în spiritul cooperării (sinergiei) creștine între omul si Dumnezeu Întors de sentimente "exterioare" din afara lui, omul vede creația lui Dumnezeu, o lume minunată, la fel de frumoasă ca în "Șase zile" de Vasile cel Mare, dar o vede, pentru că este deja "luminat" de lumina Mintea divină, și acesta este doar începutul cunoașterii lui Dumnezeu, căci adevărul încă nu se află în lucrurile exterioare, în interiore homine habitat veritas, el este în interiorul unei persoane, tocmai ca imagine a lui Dumnezeu, văzută de suflet când se uită la sine Oricum, văzându-se pe sine, sufletul vede doar o imagine, infinit de departe de model, o esență sau ceva, care îi rămâne de neînțeles Această autodepășire este însăși esența sufletului uman, natura sa Cu alte cuvinte, "epistemologia" lui Augustin, ca și cea a altor Părinți ai Bisericii, este în același timp și o ontologie și o sarcină morală - de viață - (un imperativ existențial, ca să spunem așa), iar trinitatea Primului Principiu este reflectată în întregul univers, inclusiv în împărțirea filozofiei în fizică (ontologie - esse), logică (epistemologie - nose) și etică (velle) ("căci dacă o persoană este creată în așa fel încât prin ceea ce are superioritate în el, el poate realiza ceea ce depășește totul, adică Dumnezeul unic, adevărat, atotbun, fără de care nu există natură, nicio învățătură nu zidește și nicio practică nu este benefică, atunci El Însuși trebuie să fie subiectul căutării pentru noi, deoarece totul este prevăzut în El și subiectul cunoașterii pentru că totul este în El § Augustin: două istorii de convertire este cert pentru noi și un obiect al iubirii, deoarece în El totul este frumos pentru noi "(Despre Cetatea lui Dumnezeu , )) O astfel de metafizică creștină ne întoarce într-un fel la originile platonismului, la însăși "grija de sine", pe care Socrate o avea în vedere, explicând concetățenilor și străinilor nevoia de autocunoaștere Îngrijirea de sine este necesară la intrarea în vârsta adultă, compensează într-un fel lipsa de educație și toate celelalte neajunsuri care pot face un tânăr necompetitiv în lupta împotriva rivalilor care vor să conducă orașul Îngrijirea de sine se dovedește, așadar, principala virtute politică și constă în familiarizarea cu înțelepciunea Deci, ce este înțelepciunea? Nu este în cunoaștere, ci mai degrabă în capacitatea de a face abstracție de la cunoscut, acordând atenție însuși receptaculului cunoașterii - sufletul Cum poți vedea sufletul? Aici intră în joc metafora viziunii Ochiul se poate vedea doar într-o oglindă sau în ochii altuia Ochii care se întâlnesc cu ochii văd sufletul Ochii sunt oglinda sufletului Lucrurile invizibile sunt vizibile în ochi - dragostea și ura Iar sufletul se cunoaște pe sine ca cunoaștere a lucrurilor invizibile, care nu poate fi văzută decât printr-o privire îndreptată spre sine și astfel către divinul din noi Îngrijirea tradițională de sine este parțial tradusă în învățăturile platonice, parțial în medicina antică practică (dietetică) În creștinism, devine asceză creștină, a cărei esență Augustin o vede în intrarea "în sine" și imperativul autodepășirii, care nu este deloc limitată de aspectul "cognitiv" Intrarea în sine este asigurată de pocăință și necesită lepădare completă de sine Așadar, înțelepciunea și virtutea "politică" creștină este grija pentru un alt "sine" și pentru un alt "polis", nu cel pământesc care se clădește pe iubirea de sine, care s-a redus la disprețul față de Dumnezeu, ci despre cel care stă în picioare despre dragostea pentru Dumnezeu adus la dispreţul de sine (oraşul lui Dumnezeu) Două orașe Ideea de altă lume, care este fundamentală pentru creștinism, este dezvoltată de Augustin ca doctrina a două "orașe" - сіѵі-tas Dei și terrena civitas Se potrivesc în circulație Ontologia creștină este o ontologie a convertirii, adică un act, iar un act dă naștere unui timp ireversibil, motiv pentru care această ontologie se dovedește a fi în același timp istorie, istoria conversiei personale, individuale "Mărturisirea" nu este atât un exemplu de gen nou, autobiografic, ci mai degrabă o mărturisire de credință, o înregistrare protocolară a nașterii spirituale, dovadă însăși structura lucrării: convertirea - scena din grădină (Carte ) - este centrul ei, "începutul" propriu-zis (în eternitate, "ziua a opta" a lui Vasile cel Mare); întâmplări din copilărie etc (cărțile I-VII) - începutul "serii", temporar, prăpastia păcatului, "valea lacrimilor" și pocăința; Cartea a -a este încă biografică (botez), dar începând cu a -a este deja despre memorie, timp (a -a) - și apoi creștinul Capitolul Patristica latină: începutul serii doctrina creației, de fapt Shestodnev Pe de altă parte, "Despre Cetatea lui Dumnezeu" este o înregistrare a convertirii ecumenice Două povești - personală și publică Ambele sunt "pământești", corelate cu istoria "eternă", sacră Omul în această ontologie, de fapt, este o obligație, din care rezultă că pentru o persoană a fi el însuși înseamnă a fi mereu deasupra sa; iar dacă o persoană este și o trinitate a ființei, cunoașterii și iubirii, iar etica implică acțiuni asociate cu stabilirea scopului, atunci "făcătorul" (artizanul, poetul, artistul ) este inseparabil în el de "contemplator" Cu toate acestea, scopul acțiunii poate fi diferit Ei acționează de dragul rezultatului, iar rezultatul activității, sau produsul acesteia (fructus), poate fi, crede Augustin, fie "folosit", fie "folosit" Augustin scrie: "Știu că cuvântul "fruct" indică folosire, iar beneficiul (usus) - folosire, și că diferența dintre ele este că ceea ce folosim (fructul) ne oferă plăcere în sine, fără legătură cu altceva, dar ceea ce folosim (utor) avem nevoie pentru altceva Prin urmare, lucrurile temporale ar trebui folosite mai degrabă decât folosite pentru a câștiga dreptul de a se bucura de lucruri veșnice" (Despre Cetatea lui Dumnezeu , ) Orașul pământesc se bazează pe "consum", folosirea de dragul folosirii în sine, aceasta este iubirea de sine, adusă la disprețul față de Dumnezeu "Folosirea" lucrurilor "temporale" creează acea dualitate de poziție din care ia naștere notoriul "antinomianism" al creștinismului, sau existența simultană în două lumi - cealaltă lume și această lume Două lumi, s-ar părea, sunt eliminate ("Lăsând pe bătrân și m-am adunat, ca să o urmez pe una" (Mărturisirea , XXIX, )), dar ele sunt imediat restaurate, de îndată ce acest scop se dovedește a fi de neatins în viața pământească Un astfel de antinomism poate fi caracterizat ca antinomii ontologice, epistemologice și etice Dezvoltarea lor va forma conținutul principal al patristicii și scolasticii târzii Antinomia ontologică descrie paradoxul egalității față de sine în inegalitatea față de sine (autotranscendența), se va dezvolta în doctrina incomensurabilității ontologice a ființei create și a Creatorului, a cărei bază va fi distincția regândită creștină a esenței și existenței Dumnezeu, de neînțeles în esența Sa, i se dezvăluie lui Augustin ca Existent ("Și Tu ai proclamat de departe: "Eu sunt, Eu sunt"" (Mărturisirea , X, ); vezi: Ex , (în traducerea sinodală) : "Eu sunt"), iar scolastica va dovedi tocmai existența lui Dumnezeu pe baza "prenumelui Său" Antinomia epistemologică va aduce la extrem paradoxul ignoranței științifice cunoscute de Antichitate și va fi discutată ca o opoziție a cunoașterii și credinței bazate pe dovezi cu prioritatea necondiționată a acesteia din urmă Antinomia etică se va contura în problema relației dintre liberul arbitru și predestinare Poziţie § Augustin: două istorii de convertire Augustin este extrem de clar în această privință: sunt atunci liber atunci când sunt slujitor al lui Dumnezeu (eu sunt "eu însumi", când "nu eu însumi", când, așa cum va spune un alt adept al lui Augustin, Meister Eckhart, eliberându-mi sufletul din toate "punctele", aspirațiile și imaginile - căci cea mai mică imagine a lui Dumnezeu va întuneca pentru tine întregul Dumnezeu - voi lăsa să se nască în ea Cuvântul) Omul este împovărat cu păcatul ereditar (bebelușii nebotezați vor merge în iad); omul nu poate fi mântuit prin propriile sale puteri, doar prin propriile sale puteri, este nevoie de har (ne înălțăm datorită puterii care ne înalță; cf : " M-am întors la mine și, călăuzit de Tine, am pătruns în adâncul meu : Am putut să fac asta, pentru că "Tu ai devenit ajutorul meu" (Mărturisirea , X, ) Acesta este sensul disputei cu Pelagius, pe de o parte, și Donatistii, pe de altă parte: există nu este nevoie să reboteze, chiar dacă botezul este primit din mâinile unui slujitor nedemn (pentru el, după cum a spus regretatul A M Panchenko, îngerii slujesc) Rezultate Așadar, pe fondul comunității incontestabile dintre patristicii orientale și occidentale, ies în evidență trăsături la fel de indubitabile Pentru Occident, ele sunt asociate cu influența excepțională a lui Augustin, cu amploarea personalității sale și cu originalitatea învățăturii sale Pe de altă parte, influența sa s-a datorat faptului că semințele învățăturii au căzut pe sol, sau mai bine zis, pe "solurile", a căror compoziție a contribuit la creșterea lor Această compoziție a fost determinată nu numai de substrat (cultura latină a metropolei și a provinciilor vestice, care era diferită de greacă), ci mai târziu de superstrat (triburile barbare deplasându-se spre vest și stabilindu-se acolo) Însuși Augustin, deși aparținea culturii antice și primise o bună educație, a fost în filosofie un amator, un provincial, al cărui temperament neobosit l-a determinat să treacă prin el însuși, să-și facă propria experiență, ca să spunem așa, să verifice existențial și să confirme sau să respingă toate învățăturile cunoscute de el, mai ales că o astfel de atitudine personală "practică" în știință a coincis cu dominanta religioasă a acțiunii și faptei Și din moment ce Aurelius Augustin s-a dovedit a fi un scriitor talentat, rezultatul a fost o sinteză foarte convingătoare, a cărei convingere nu se bazează pe considerații metafizice generale, ci pe faptul că oricine îl citește pe Augustin este obligat să repete experiența gândirii, odată făcut și experimentat de el, din nou îngrijorarea lui Și pentru aceasta, nu este necesară o bursă specială Nu există alt "psihologism" la Augustin Note Vasile cel Mare Creații Partea M , S - (ediție retipărită: M , ) Capitolul Patristica latină: începutul serii Despre perioada Evului Mediu și perioada lungă de tranziție de la Antichitate la Evul Mediu, vezi: Averintsev S S Soarta tradiției culturale europene în epoca trecerii de la antichitate la Evul Mediu // Din istoria culturii ale Evului Mediu și al Renașterii M , S - Vezi: Le Goff J Civilization of the Medieval West M , Vezi: Toporov VN Aeneas este un om al destinului M , Pentru o analiză comparativă a culturilor grecești și romane, vezi: Knabe G S , Protopopova I A Culture of Antiquity // History of World Culture Moștenirea occidentală M , S - Vezi: Toporov V N Despre ritual Introducere în probleme // Ritual arhaic în folclor și monumente literare timpurii M , S - Knabe G S , Protopopova I A Cultura antichității S Tertulian Împotriva lui Hermogenes // Tertulian Fav op M , S Vezi despre aceasta: Meyendorff I Introducere în teologia patristică (note de curs) Ed a II-a, rev Vilnius; M , S , , Tertulian Pe prescripția [împotriva] ereticilor // Tertulian Fav op S Platon Cit : În vol T M , S Foucault M L'Hermeneutique du sujet: Cours au College de France - Cours du Janvier, deuxieme heure Paris, P - Despre criticii antici ai creștinismului, vezi: Ranovich A B Surse primare despre istoria creștinismului timpuriu Critici antici ai creștinismului M , Averintsev S S Poetica literaturii bizantine timpurii M , S Averintsev S S Autoritate și autoritate // Averintsev S S Retorica și originile tradiției literare europene M , S - Despre ordinea mondială medievală ca "ordinea deținătorilor de autoritate", vezi: Averintsev S S Soarta tradiției culturale europene în era tranziției de la antichitate la Evul Mediu Meyendorff I Introducere în teologia patristică P Pentru armonizarea terminologiei trinitare latine cu greaca, vezi si: Boethius Împotriva Eutihie și Nestorie // Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate M , S - Abadpano N Historia de la filosofia T Barcelona, P Pentru o listă cronologică a lucrărilor lui Augustin, vezi: Aurelius Augustin Mărturisire M , S - A se vedea: Lyotard J -F La Confession d'Augustin Paris, Vezi: Husserl E Sobr op T I: Fenomenologia conștiinței interioare a timpului M , S Ricoeur P Timp și poveste T M , S - Averintsev S S Principiul retoric ca factor de continuitate în trecerea de la antichitate la Evul Mediu și de la Evul Mediu la Renaștere // Literatura medievală vest-europeană M , S - Ricoeur P Timp și poveste S Ibid S Heidegger M Timpul tabloului lumii // Heidegger M Timpul și ființa: Articole și discursuri M , S - Pentru mai multe detalii despre mecanism în legătură cu transformarea lumii într-o "imagine", vezi: Pogonyailo A G Philosophy of Clockwork Toy sau Apology of Mechanism SPb , Meister Eckhart Predici și raționament spiritual M , S - (ediție retipărită: M , ) Comparați: "Când vă pierdeți pe voi înșivă și tot ce este exterior, atunci îl veți găsi cu adevărat" (Ibid , p ) capitolul ISTORIA PROVIDENTIALA SI speculatia MEDIEVALA § CREŞTINISMUL: "RELEGIA ISTORICILOR" Ideea și sensul istoriei în filosofia Evului Mediu Filosofiei medievale datorăm nu numai dezvoltarea problemelor cunoscute de Antichitate, ci și descoperirea unor parcele care au rămas la periferia cosmocentrismului antic Istoricismul providențial al perspectivei lumii medievale este unul dintre astfel de subiecte, întrucât creștinismul este cel care descoperă integritatea istoriei în unitatea celor două limite ale sale - începutul și sfârșitul - ca atitudine progresivă a lui Dumnezeu față de umanitatea unită Viața istorică este înțeleasă ca o realizare consecventă a soartei lumii, destinată de voința Divină și plină de sens profund Mântuirea și mântuirea omului presupune stăpânirea timpului și, prin urmare, desăvârșirea istoriei Desigur, interpretarea providențială a istoriei este departe de a înțelege istoria în sensul propriu Gânditorii medievali sunt mai degrabă "compilatori și dogmatici care plasează tot ce se întâmplă într-un cadru format din credința într-un miracol și convenționalitatea istorică a școlii antice" Totuși, în această perspectivă, se deschide posibilitatea apariției unei filozofii a istoriei La urma urmei, pentru ca istoria să apară nu ca un lanț extern de evenimente, ci ca o mișcare care are sens și desăvârșire, ideea de istorie trebuie realizată Dobândirea obiectului propriu s-a realizat în filosofia medievală a istoriei în două moduri Fie ideea de istorie a fost subliniată ca model și condiție pentru înțelegerea "fluxului" vieții istorice, care a fost descoperit printr-un efort contemplativ, fie sensul istoriei a fost evidențiat ca realizare finală prin acțiune intraistoric Capitolul Istoria providențială și speculația medievală acţiunea şi suferinţa scopului supraistoric al lumii Astfel, filosofia medievală a istoriei s-a aflat într-un domeniu problematic, închis de întrebările "de ce?" si pentru ce?" O serie de "de ce" concentrate pe legi, condiționări universale și necesitate Mai mult, ideea de drept a însemnat, în primul rând, o legătură internă, înțeleasă prin înțelegere reflexivă O serie de "de ce" a fost asociată cu înțelegerea sensului a ceea ce se întâmplă pentru a face fenomenele de înțeles teleologic Luarea în considerare a modului în care este posibil să înțelegem istoria în orizontul transcendenței ne permite să modelăm un model de istorie providențială care se păstrează în toată varietatea versiunilor și interpretărilor sale Interpretările axate pe înțelegerea ideii de istorie și supuse logicii întrebării "de ce?" capătă o dimensiune politică în filosofia medievală Istoricismul gândirii socio-politice medievale se realizează prin înțelegerea relației dintre două instituții concurente - Imperiul și Biserica - și deschide calea reformelor politice Iar versiunile menite să interpreteze sensul istoriei și să caute să răspundă la întrebarea "de ce?" Sunt realizate în cadrul escatologiei mistice și dau naștere a numeroase erezii Atât în primul cât și în cel de-al doilea caz, istoricismul providențial devine cel mai important ferment al dezvoltării spirituale, creând "această istorie furtunoasă, răzvrătită a popoarelor occidentale, devenită istorie prin excelență" Ciclul mitului și liniaritatea istoriei Orizontul viziunii mitologice asupra lumii a fost stabilit de dialogul continuu al omului arhaic cu sacrul, care a fost punctul de plecare și măsura tuturor formelor imaginabile ale vieții sale Acesta s-a dovedit a fi singurul real, "căci doar sacrul există în sens absolut, acționează eficient, creează și dă durabilitate lucrurilor" Nașterea unei viziuni mitologice asupra lumii este imposibilă fără o corelare cu realitatea transcendentală, datorită căreia spațiul este organizat ca o asimilare cu "centrele lumii" supraterane, iar timpul este comprimat într-un "acum" infinit - "timp bno" " În lumea mitului, autenticitatea este comunicată doar acelor acțiuni umane care repetă ceea ce a fost făcut de la întemeiere de către zei, eroi sau strămoși În sine, recunoașterea sacrului, fie că este înțeles ca o formă, un plan sau un "dublu" obișnuit, nu înseamnă a depăși ciclul nesfârșit de întâmplări și distrugeri, reînnoirea eternă a lumii și evadarea din povara timpului Apusul și răsăritul soarelui, schimbarea anotimpurilor, seria morților și nașterilor sunt manifestări ale legii cosmice a creșterii și declinului Lucrurile naturale sunt distruse de itibnut, dar natura îl înconjoară veșnic pe om și tocmai în ea caută începuturile și sfârșiturile tuturor lucrurilor Puterea absolută a naturii, prin care totul, inclusiv rotația inexorabilă § Creștinismul: "religia istoricilor" roata timpului, ia naștere, menține o persoană îmbinată cu ciclurile cosmice din interiorul său Totul se schimbă dincolo de recunoaștere doar atunci când o persoană descoperă puterea unei atitudini creatoare latentă în el nu numai față de lume, ci și față de cauza principală a acestei lumi Principiul spiritual din omul însuși, care "nu este, ca toate celelalte ființe, atât de limitat, pe atât de complet în specificul său" , permite unei persoane să facă un "salt în istorie" (K Jaspers) Deschiderea nemărginită către posibilități diverse, incompletitudinea esențială fundamentală oferă persoanei o șansă pentru o astfel de transformare a prezentului imobil al vieții, care face posibilă și necesară legătura realizată în mod continuu a tradiției cu viitorul anticipat Tensiunea spirituală care depășește dominația "marelui an mondial" - legea schimbării ciclice a fenomenelor naturale, este asociată cu accentuarea ideii de creație spre deosebire de ideea de origine Acest lucru este caracteristic în special tradițiilor religioase iraniene și semitice Ciocnirea fără compromisuri dintre bine și rău, întuneric și lumină în zoroastrism a făcut posibil să vedem în istorie sfera unei realizări unice și decisive Importanţa viitorului cerea cea mai mare responsabilitate persoanei implicate în confruntarea absolutelor "Prima mare filozofie a istoriei s-a născut dintr-un simț acut al dualității și conflictului Istoria lumii este o consecință a acestui conflict; în istorie se întâmplă un lucru cu totul nou, unic, absolut decisiv; trebuie să suferi înfrângeri pe parcurs, dar până la urmă lumina câștigă Iudaismul întărește tendința etică a acestei confruntări vorbind despre un Dumnezeu drept Dumnezeu ca o singură cauză creatoare, la care se ridică toate contradicțiile, creează lumea din nimic - ca o forță absolută a binelui Lumea este o ființă creată, este trecătoare, neadevărată, divorțată de sursa ei și, prin urmare, nu are dreptul să fie Dar încă există și este o binecuvântare divină Dumnezeul care acordă fiecărui lucru finit dreptul de a fi puterea Sa absolută este Dumnezeul dreptății Universalismul ideii de Legământ Creativitatea religioasă a evreilor antici mută accentul de la spațiu pe istorie Povestea se desfășoară ca o promisiune primită ca urmare a unui contract, a cărui inițiativă aparține Însuși Creatorului: "Și Domnul S-a arătat lui Avraam și i-a zis: Eu sunt Dumnezeul Atotputernic; umblă înaintea mea și fii fără prihană; / Și voi întări legământul Meu între mine și tine și te voi înmulți mult" (Geneza : - ) Poporul lui Israel - "sămânța lui Avraam", după ce a intrat într-o înțelegere cu Dumnezeu, a devenit un popor ales, pe care Domnul îl conduce ca rege peste supușii săi Părțile se angajează să păstreze alianța încheiată, care exclude alte popoare pentru Dumnezeu, precum și pentru poporul altor zei "Deci, dacă vei asculta de voce Capitolul Istoria providențială și speculația medievală al meu și păzește legământul Meu, tu vei fi moștenirea mea dintre toate popoarele, căci tot pământul este al meu; / Și vei fi cu mine o împărăție de preoți și un neam sfânt" (Ex : - ) Succesiunea promisiunilor, trecând de la Avraam la Isaac, Iacov și, în final, Moise, creează o continuitate istorică în care fiecare eveniment este prețios în măsura în care este deja ireversibil Din astfel de evenimente, istoria se formează ca o teofanie - relația inefabilului, învăluită în misterul lui Dumnezeu cu oamenii înfiați de El Potențialul universalist al unei astfel de atitudini constă în faptul că, pe lângă relația de sânge, unitatea "copiilor lui Israel" este asigurată de comuniunea cu revelația divină Libertatea și importanța cosmică a alegerii de către Dumnezeu a unei persoane care acceptă Legământul permit ca întreaga istorie a universului să fie interpretată ca istoria Legământului și să explice un astfel de fenomen cultural precum profeția Inițiați de Dumnezeu în căile Sale misterioase, profeții biblici de la Ilie la Ieremia au denunțat, instruit și avertizat poporul lui Israel, promițând venirea lui Mesia ca răsplată și răsplată Astfel, profețiile au afirmat valoarea absolută a istoriei, evenimentele petrecându-se în sine, în măsura în care s-au dovedit a fi expresia unei singure voințe divine, pentru care "fericiți sunt poporul meu, egiptenii și opera lui mâinile mele, asirienii, și moștenirea mea, Israel" (Isaia : ) Aceasta este diferența dintre profeți și ghicitorii și oracolele lumii păgâne, axate pe "repetarea eternă" (din motive de concizie, schematizează parțial, "ascuțim" istoricismul biblic spre deosebire de antiistoricismul mitologiilor antice) Dar chiar și în paradigma Vechiului Testament, valoarea timpului se dovedește a fi problematică, evenimentul central al istoriei este transferat în viitor Sosirea viitoare a lui Mesia va împărți tot timpul în eoni prezenti și viitori, viitorul va reînvia timpul, adică îl va readuce la puritatea și integritatea sa inițială Lupta dintre timp și spațiu care pătrunde în istoria iudaismului atinge punctul culminant: revendicările nelimitate ale principiului spațial distrug universalismul, care a presupus dominația ideii de dreptate și a asigurat puterea în timp Ideea de bază a iudaismului nu a căpătat încă un sens universal, nu a depășit conștientizarea răului (căderea) și dorința de Absolut Acesta este punctul de vedere al "durerii naturii umane în sine" (G W F Hegel), întrucât conținutul Legii - alegerea poporului Israel și a Țării Făgăduinței care le-a fost promisă - se dovedește a fi limitat și vine în conflict cu pretenţiile universaliste ale misiunii preoţeşti a poporului, mărturisind "Către Dumnezeul cel viu" "Creștinismul s-a separat de iudaism pentru că, la împlinirea timpului, iudaismul a făcut o alegere în favoarea spațiului, adică a legii sale, care nu va § Creștinismul: "religia istoricilor" nu putea deveni legea tuturor legilor Adunarea lui Dumnezeu - Biserica care adună toate națiunile - este sfârșitul naționalismului religios și al tribalismului, chiar dacă este exprimat în termeni de tradiție profetică " Întruparea și sensul istoriei Natura spirituală a lui Dumnezeu, unitatea lui Dumnezeu și a omului, care se realizează în sentiment ca iubire și în cunoaștere ca spirit, sunt revelate în creștinism Acceptând și dezvoltând viziunea istoriei născută în adâncul iudaismului ca proces obiectiv, transpersonal, marcat nu atât de comunitatea spațială cât de unitatea principiului realizat în ea, creștinismul ridică însuși acest principiu la universalitate Astfel, istoria nu se anulează, ci se realizează, viitorului i se dă o valoare eshatologică absolută - și se deschide posibilitatea salvării formațiunii istorice "Creștinismul este istoric nu numai pentru că cultul său este organizat în jurul evenimentelor vieții pământești a lui Dumnezeu și se bazează pe cărți istorice, ci și pentru că soarta omenirii - de la cădere până la Judecata de Apoi - apare în conștiința creștinismului ca un fel de lungă călătorie în care soarta fiecărei persoane, fiecare "pelerinaj individual" este la rândul său o reflecție; axa centrală a întregii reflecții creștine, marea dramă a păcatului și a mântuirii, se desfășoară în timp, adică în istorie Pătrunderea profundă a creștinismului cu începutul istoric își are rădăcinile în înțelegerea personală a Absolutului ca acela căruia i se adresează "Tu" rugăciunii Dumnezeu, care și-a revelat inima și și-a întruchipat voința în istorie, nu poate fi înțeles decât ca treime, ca unitate concretă a Tatălui, care se deosebește de Sine în Fiul și elimină această diferență prin Duhul Triplicitatea modurilor de existență ale Absolutului ne permite să afirmăm că prima etapă a existenței lui Dumnezeu se realizează în afara lumii și spațiului finit și în elementul eternității; a doua este istoria divină, care are loc ca reală în lume și se desfășoară în timp; a treia etapă, ca întoarcere și reconciliere, are loc în inima omului și are un loc interior - comunitatea Astfel, istoria este o sferă specială a existenței lui Dumnezeu, rezultatul separării Divine de Sine, care este începutul alterității sale Prin Revelație, adică manifestarea în relație cu alta, această sferă își dobândește esențialitatea și devine Istorie Sacră Deschizându-se cu un act de creație divină, povestea providențială cu faptul căderii include realitatea contradictorie a vieții umane Această realitate constituie istoria "bătrânului" - istoria unei abateri dramatice, complete, de la Legea înălțării la Dumnezeu, care duce la răscumpărarea păcatului originar Nașterea lui Hristos, viața și răstignirea Sa devin repere Capitolul Istoria providențială și speculația medievală torii "omului nou", pentru care legea este înlocuită de har, "căci Dumnezeu nu L-a trimis pe Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci ca lumea să fie mântuită prin El" (Ioan : ) Carnea este ultima limită a întrupării, prin care se elimină separarea naturii Divine și umane Înfrânarea de sine a lui Dumnezeu în Hristos eliberează umanitatea Sa în El, întorcând-o astfel lui Dumnezeu Coborând în lume, în fluxul ființei exterioare, Hristos din centrul eternității devine centrul istoriei Ceea ce dă sens și semnificație timpului intră într-un anumit moment al timpului și din acel moment organizează durata timpului ca istorie, unde Dumnezeu își asumă riscuri, coborând până la ultimele limite ale ființei, pentru a returna ființelor libere posibilitatea mântuirii fără încălcându-le libertatea Unitatea emergentă a divinului și a umanului poate fi asemănată cu o nouă creație și cu nașterea unei lumi noi "Hristos este cel de-al doilea Adam, restabilind armonia pierdută odată cu căderea, dar nu la fel de directă, ci realizată în efortul unei duble fapte - lepădarea de sine divină și umană, pentru că adevărata armonizare a celor două principii necesită participarea și acțiunea liberă din ambele" Este evident că cele două idei fundamentale pentru creștinism - căderea și răscumpărarea - se reflectă reciproc Păcatul originar a distorsionat natura "originală" a omului, asemănarea lui cu Dumnezeu; "Restaurarea" omenirii, împlinirea consecventă a planului divin de mântuire în timp este necesitatea istoriei după Întrupare Revelația are un caracter obligatoriu, ea cheamă la participare și o poziție constantă în fața lui Dumnezeu, pentru ca istoria ca atare altă existență a Tatălui, care este aprobată, manifestată și mijlocită de Fiul, se autodepășește în efortul împlinirii creștine Ea (istoria) este focalizată, adunată în cazul Apocalipsei și - conform sensului Apocalipsei - i se stabilește scopul final "Acumul istoric nu este un moment indiferent, ci un kairos care deschide orizontul pentru trecut, precum și pentru viitor, unind trecutul ca anticipare cu viitorul ca desăvârșire " Într-un apel continuu la tradiția istorică ca eveniment împlinit al Apocalipsei, mărturisit de moartea sacrificială a lui Hristos, o persoană devine complice la evenimentul originar al istoriei adevărate, împărtășindu-și (descoperindu-și implicarea) sensului originar al propriului destin Unitatea și integritatea istoriei lumii Noua poruncă a iubirii depășește limitele paradigmei Vechiului Testament, permițându-ne să vedem în istorie soarta întregii omeniri ca o familie consanguină, unde "nu există nicio diferență între un evreu și un grec, pentru că Domnul este unul pentru toți , bogat pentru toţi cei ce Îl cheamă" (Rom : ) Pe de altă parte, creștinismul ca religie a proscrișilor, de altfel, § Creștinismul: "religia istoricilor" ca religie non-romană, a apărut într-o lume în care numele "roman" era sinonim cu conceptul de "om" Dar principiul acestei "umanități romane", adusă la puritate în stoicism, a fost indiferența spiritului față de tot ceea ce apare în realitate Creștinismul a transformat realitatea însăși într-o sferă a vieții interioare, "căci toți am fost botezați printr-un singur Duh într-un singur trup, iudei sau greci, sclavi sau liberi, și toți am fost făcuți să bem de un singur Duh" ( Cor : ) ) Jertfa de curățire a lui Hristos deschide o nouă perioadă în istoria omenirii, după care va veni a doua venire și istoria se va încheia, cei drepți vor fi aleși și înălțați, iar cei nedrepți vor fi doborâți Aceasta înseamnă că timpul în perspectiva creștină este îndreptat eshatologic, se străduiește inexorabil spre limita sa Noul Testament este plin de mementouri că "timpul este scurt" Ea trebuie înlocuită cu o vârstă, iar această expresie are sens numai dacă eternitatea este înțeleasă nu ca timp infinit, adică imposibilitatea de a părăsi limitele timpului în general, ci ceva cu totul diferit Aceasta nu este o putere, ci o diferență generică, sfârșitul tuturor timpurilor și, odată cu ea, istoria Apropierea "sfârșitului vremurilor" și împlinirea vieții istorice în credință ca o chestiune de muncă, realizare contemplativă și suferință capătă sens în viața comunității bisericești Comunitatea și inima omului sunt locurile interioare ale Duhului Așa cum lumina chipului divin învinge alteritatea întunericului trupesc din om, Biserica, plină de milă și activă în lume, reprezintă, parcă, raiul pe pământ, "trupul mistic al lui Hristos" Limitarea conferă poveștii o completitudine, cu o asemenea completitudine ea nu se termină, ci, dimpotrivă, pornind de la ea, începe așa cum va fi după finalizare Providența divină, realizând soarta umanității unite prin creație, cădere, răscumpărare și a doua venire, ne duce dincolo de limitele formării istorice - acolo unde "timpul nu va mai fi", "moartea nu va mai fi; nu va mai fi plâns, nici plâns, nici boală; căci lucrurile dintâi au trecut" (Apoc : ) Astfel, paradoxalitatea dogmelor creștine este focalizată în istorie, întrucât nu are temeiuri proprii de existență și se dovedește în același timp a fi o sferă necesară implementării unei teofanie complete Într-un apel continuu la istoria sacră ca o dovadă infailibilă a Revelației finale, umanitatea unită înțelege sensul propriului destin în misterul eshatologic al existenței istorice Prin urmare, "orice istorie scrisă în conformitate cu principiile creștine trebuie să fie în mod necesar universală, providențială, apocaliptică și periodizată" Ultima proprietate se explică prin faptul că punctul culminant al narațiunilor istorice Capitolul Istoria providențială și speculația medievală vaniya se dovedește a fi Întruparea, împărțind istoria în două părți Dorința firească de structurare ulterioară se concentrează pe evenimente care nu sunt la fel de semnificative precum nașterea Mântuitorului, dar importante în felul lor, făcând ceea ce s-a întâmplat diferit de precedentul, într-un cuvânt, epocal Astfel, istoria este împărțită în epoci sau perioade distincte, iar gândirea istorică se conturează ca o serie de fapte, ca o cronică § DIMENSIUNEA ISTORICĂ A REGATULUI LUI DUMNEZEU ÎN GÂNDIREA MEDIEVALĂ TIMPURIE Timpul și eternitatea în teologia istoriei lui Augustin Apelarea continuă a gândirii medievale la o realitate transcendentă, la semnificația atemporală a morții lui Hristos pe cruce, face inevitabil înțelegerea creștinismului ca un fenomen al istoriei lumii Amintiți-vă că prima încercare uimitoare de a organiza spațiul și timpul istoric și de a generaliza ideea creștină a istoriei îi aparține lui Augustin În orizontul credinței, care deschide posibilitatea salvării formației istorice, Augustin se ceartă cu autoritățile antice Logosului imanent al cosmosului, viu exprimat de Heraclit în celebrul fragment: "Acest cosmos, același pentru toți, nu a fost creat de niciunul dintre zei, niciunul dintre oameni, dar a fost, este și va fi întotdeauna un foc veșnic viu, care se aprinde constant, se stinge măsurat" , se opune meșteșugului transcendental al istoriei Augustin abordează problema începutului creației, iar antiteza Creatorului și creației în contextul care ne interesează apare ca opoziție dintre timp și eternitate Întrebarea dacă timpul eternității este contemporan îl confruntă pe Augustin cu problemele și terminologia filozofiei alexandrine Teologia sa a istoriei este ascuțită polemic împotriva subordinatismului lui Origen care decurge din ideea de "creație eternă" Origen, înțelegându-L pe Dumnezeu ca o energie creativă impersonală, a susținut că legarea actului de creație cu un anumit moment temporal contrazice conceptul de Absolut Întrebarea ce a făcut Dumnezeu înainte de crearea lumii necesită, după Origen, următorul răspuns: "El a creat un număr infinit de alte lumi" Pentru Augustin, esența Divină nu este epuizată de puterea productivă, a cărei creație - universul - nu este contemporană cu Dumnezeu Prin urmare, timpul este incomensurabil cu eternitatea; nu a existat înainte de creație, deoarece a primit existența împreună cu lumea Conceptul ciclic al timpului, care este către eternitate ca un punct care descrie un cerc este spre centru, este înlocuit cu un concept liniar al timpului Poate fi asemănat cu un segment finit, derivat din § Dimensiunea istorică a Împărăţiei lui Dumnezeu în gândirea medievală timpurie mu din eternitate, ca dintr-un punct infinit, spre un segment exterior O astfel de relație între eternitate și timp este un mister, căci "în veșnicie nimic nu trece, ci rămâne ca prezentul în toată plinătatea lui; timpul ca prezentul nu poate rămâne în plinătatea lui" (Mărturisirea , XI, ) Lumea în Augustin nu rămâne ca natură, ci se desfășoară ca istorie, înțeleasă în unitatea desăvârșirii sale (finis) și destinației (telos) "Eschatonul nu numai că limitează procesul istoric la un sfârșit, ci îl derulează și îl îndeplinește cu un scop specific" Prin urmare, conceptele "lume" (mundus) și "vârstă" (saeculum) care stau la baza teologiei augustiniene a istoriei sunt în esență aceleași Lumea, o caracteristică socio-etică mai degrabă decât cosmică, este realizarea ordinii divine (ordina-tio Dei) desfășurată în timp Vârsta, la rândul ei, este un continuum de timp în care are loc interacțiunea dintre divin și uman Augustin nu se poate baza pe niciunul dintre exemplele clasice ale istoriografiei antice, deoarece trecutul servește ca fundație durabilă pentru prezent și viitor în ele Astfel, după Herodot, istoria ne prezintă tipare repetitive reglementate de legea cosmică a echilibrului (în principal prin nemesis - dreptate, care stabilește din când în când un echilibru al forțelor istorico-cosmice) Pentru Tucidide, inevitabilitatea repetiției istorice își are rădăcinile în imuabilitatea naturii umane Altfel, Augustine Unitatea omului în creație conferă "cetățenie istorică" popoarelor cărora istoriografia antică le-a negat acest lucru Nu grecii, nu romanii, nu barbarii, ci singura rasă umană, întruchipată în diferite popoare separate, "a căror viață de la Adam până în epoca actuală este, parcă, viața unei singure persoane", se dovedește a fi executorul planului destinat de Providenţă Dacă mundus/saeculum, "unde/când" este o integritate spațiu-timp-MeHHăn, atunci conținutul acestei integrități, "ce" ei este existența a două feluri de comunicare umană, pe care "noi, urmând Scripturile noastre, putem pe bună dreptate sunați două orașe Unul dintre ei este alcătuit din oameni care vor să trăiască într-o lume de felul lor după trup, în timp ce celălalt este format din oameni care vor să trăiască și după spirit transcende interpretarea providențială a istoriei "Babilonul răului" și "Ierusalimul binelui" vor merge inseparabil până la sfârșitul timpurilor, iar primul este sortit să îndure soarta șederii sale, adică istoria care i-a fost atribuită inițial Augustin a refuzat să identifice în mod direct cetatea lui Dumnezeu cu Biserica și orașul pământesc cu lumea, interpretându-le ca comunități mistice în care era întruchipat misterul predestinației divine Nu există graniță vizibilă între orașe, Capitolul Istoria providențială și speculația medievală este postulat de diferența dintre două feluri de iubire Una dintre ele îi conduce pe oameni să trăiască după om în "căutarea zadarnică a gloriei în sine" și în timp ca realitate unică și de netrecut Un alt fel de iubire este sursa vieții după Dumnezeu, permițându-ți să-ți găsești slava în El și respingând natura iluzorie a curgerii timpului Locuitorii orașului ceresc sunt urmașii biblicului Abel, ei sunt patronați de îngeri care au rămas credincioși Creatorului În neliniștile vieții pământești, predați urmașilor lui Cain și conduși de îngeri apostați, ei sunt ca pelerinii, dar prin puterea predestinației divine, locuitorii orașului ceresc sunt aleși spre mântuire și viață veșnică în regenerare și transfigurare carne, în timp ce persecutorii lor sunt condamnați la osânda veșnică Ciocnirea a două strategii de relație de viață creează tensiune, a cărei rezoluție urmărește "să scoate din inimă abisul murdăriei și să-și umple golurile sufletului cu Dumnezeu", revărsându-se în ordinea inscrutată a iubirii divine (ordo amoris) ), dezvăluind cursul istoriei lumii în melodia maiestuoasă și armonioasă a mântuirii "Eschaton" și sfârșitul istoriei Două orașe, absolut separate în sensul lor metafizic, coexistă în spațiul și timpul istoriei, ceea ce înseamnă că este nevoie de înțelegerea interacțiunii lor inevitabile, adică de problema reunirii istoriei sacre și seculare "În timp ce cele două orașe sunt amestecate reciproc, folosim și lumea Babilonului, din care poporul lui Dumnezeu este eliberat prin credință, ca și cum s-ar afla într-o călătorie temporară " În timp ce își trece de soarta pământească, "Orașul ceresc cheamă cetățeni din toate popoarele și adună o societate rătăcitoare în toate limbile, fără a acorda importanță la ceea ce este diferit în obiceiurile, legile și instituțiile prin care lumea pământească este stabilită sau menținută , niciuna dintre acestea din urmă desființând și nedistrugând, ci, dimpotrivă, păstrând și observând tot ceea ce, deși diferit de popoare diferite, este îndreptat către același scop al lumii pământești "Rătăcirile" orașului lui Dumnezeu printre "curgerea" (procesul) pământească a ambelor comunități ne permit să evaluăm relația lor ca o mișcare paralelă de rânduri de urcare și coborâre În acest proces dual, binele și răul se cristalizează în jurul a doi poli, "până când toate particulele de bine se așează pe unul, și toate particulele de rău pe celălalt, până când întunericul și lumina sunt în cele din urmă separate, amestecate între ele până la deznodamentul lumii tragedie" Istoria capătă caracterul evoluției morale, educația omenirii, adică ideea de îmbunătățire treptată este introdusă în ea Evoluția omenirii în sine este înțeleasă prin analogie cu viața și dezvoltarea unui individ și este fixată în ideea vârstelor istoriei A opta zi, care va pune capăt istoriei universului, va fi marcată de a doua venire § Dimensiunea istorică a Împărăţiei lui Dumnezeu în gândirea medievală timpurie prin harul lui Hristos și va deveni odihnă veșnică a spiritului și a trupului, cunoașterea luminii adevărului și descoperirea darului iubirii Fără exagerare, se poate susține că împletirea a două subiecte cheie pentru gândirea lui Augustin - temporalitatea, caracterul finit al oricărei stări istorice și natura transistorică a destinului uman - a devenit baza teologiei creștine a istoriei "Augustin a lăsat moștenire Evului Mediu ideea unei societăți religioase, supranaturale în esența ei, formată din toți cei care se vor bucura într-o zi la vederea lui Dumnezeu și care se îndreaptă deja spre acest scop în lumina credinței și sub îndrumarea Bisericii" Dinamica istoriei și problema puterii Teologia istoriei a lui Augustin s-a dovedit a fi cunoașterea modului în care este posibil și de ce este necesară formarea istoriei lumii ca fenomen al creștinismului Totodată, activată în secolele V-V integrarea doctrinei creștine și a instituțiilor bisericești în structurile politice ale Imperiului Roman, care includea toată Europa la vest de Rin și la sud de Dunăre, precum și Marea Britanie, Spania, Africa de Nord, Egipt și Orientul Mijlociu, a stabilit sarcina de a oferi o justificare providențială a naturii puterii "Nici Noul Testament, nici literatura creștină timpurie nu conțin o discuție sistematică despre ideologia politică Pe de altă parte, este important de menționat că Noul Testament conține cel puțin trei abordări diferite ale autorității romane Poziția de înstrăinare eshatologică, exprimată de însuși Isus în timpul procesului în fața lui Pilat ("Împărăția Mea nu este din lumea aceasta" - Ioan : ) Recunoaștere ap Pavel că guvernarea vine de la Dumnezeu pentru că slujește binelui (Romani : - ) Blestemul autorului Apocalipsei asupra Romei ca "noul Babilon" (Apocalipsa ) Numai aceste texte arată în mod inevitabil că atitudinea creștină față de stat - precum și față de lumea creată și căzută în general - nu poate fi determinată decât dinamic sau dialectic, în funcție de circumstanțe Transformare bruscă în secolul al IV-lea a Bisericii creștine de la persecutat, "rătăcitor" (Ecclesia peregrina) la dominant, triumfător (Ecclesia triumphans) a fost văzută ca un act al Providenței Divine, care l-a ales ca instrument pe împăratul Constantin ( - ) Chiar înainte de Edictul de la Milano ( ), conform căruia creștinismul a devenit o religie permisă (religio licita), apologeții au subliniat avantajele providențiale ale Pax Romana: universalismul roman a deschis oportunități nemărginite pentru răspândirea mesajului Evangheliei Odată cu "Darul lui Constantin", asemănarea structurală dintre Imperiul Roman divers din punct de vedere cultural, dar unificat din punct de vedere administrativ, și Biserica creștină universală a devenit baza ecleziastică universală în curs de dezvoltare Capitolul Istoria providențială și speculația medievală unitate statală Lumea, văzută de la înălțimea maiestuoaselor bazilici bizantine, arăta altfel decât aceeași lume, contemplată din adâncurile catacombelor creștine Deși nu era capabilă să transforme lumea "căzută", puterea imperială, care a asigurat Bisericii ocrotire și sprijin, potrivit scopului ei, a aranjat providențial treburile pământești, aducând mai aproape triumful cosmic al creștinismului Istoricul Bisericii Eusebiu din Cezareea ( - ), în celebrul său panegiric către Constantin, evaluează slujirea împăratului ca fiind reprezentarea lui Hristos pe pământ: nume cu același nume lui Dumnezeu, de mulți ani conducând imperiul mondial Mântuitorul tuturor face din nou vrednici de Tatăl Său întregul cer, și cosmosul și împărăția de sus; Prietenul Său îi aduce pe cei pe care îi guvernează pe pământ la Cuvântul Unul Născut și Mântuitorul și îi face supuși demni ai Împărăției Sale" Astfel, puterea este înzestrată cu o carisma deosebită, dăruită direct de Dumnezeu, iar împăratul primește funcții episcopale În timpul domniei lui Iustinian ( - ), viziunea statului ca instituție stabilită de Dumnezeu, geografic (în sensul unui spațiu comun), social (în ceea ce privește componența membrilor) și ideologic (în ceea ce privește realizarea scopului ultim) care coincide cu Biserica, cristalizat Competența celor două ierarhii numite este diferită: Biserica conduce poporul lui Dumnezeu către scopul ultim al lumii prin realizarea sacramentală a conținutului credinței; Imperiul este responsabil pentru ordinea externă, prosperitatea și securitatea pământurilor locuite de creștini Evident, activitățile de amenajare și responsabilitatea practică a Bisericii și a statului se suprapun, dezvăluind posibilitatea unei dispute asupra priorităților Răsăritul creștin a evitat o astfel de dispută, deoarece s-a ghidat după conceptul de simfonie a preoției și a împărăției formulat de împăratul Iustinian În preambulul celebrei a -a nuvelă - o nouă lege pe lângă Codul din - Iustinian își formulează poziția astfel: "Dumnezeu, în filantropia Sa, a dat omenirii două mari daruri: preoția și împărăția Primul slujește ceea ce este divin, cel de-al doilea guvernează și se ocupă de treburile umane; ambele au însă aceeași origine și împodobesc viața omenirii În consecință, nimic nu trebuie să-i preocupe pe împărați mai mult decât demnitatea preoților, întrucât ei se roagă neîncetat la Dumnezeu pentru bunăstarea lor (împăraților) Căci dacă preoția este în toate lipsită de vină și posedă îndrăzneală față de Dumnezeu și dacă împărații guvernează în mod drept și rezonabil statul încredințat în grija lor, atunci aceasta aduce armonie universală și umanitate § Dimensiunea istorică a Împărăţiei lui Dumnezeu în gândirea medievală timpurie rasei umane i se dă tot ce este benefic pentru ea Dar statica acestui gen de "diarhie" a fost distrusă de conflictul dintre așteptările eshatologice ale împărăției viitoare, când Dumnezeu va fi "totul în toate", și imperfecțiunea vieții istorice, predată puterii "prințului" al acestei lumi" Occidentul creștin a căutat să îmbine fidelitatea față de idealul romanitas cu dinamica istoricismului providențial "Transferul Imperiului" și fazele procesului istoric Forma clasică a istoriei creștine a fost dată de Peter Comestor (a doua jumătate a secolului al XII-lea), autorul Istoriei scolastice, în care canonul biblic a fost expus liber Istoria sacră a fost deschisă de evenimentul primar - actul creației Crearea cerului și a pământului, a animalelor și a plantelor, a constituit istoria naturală De fapt, istoria omenirii - istoria lui Adam, a Evei și a descendenților lor - a început cu un incident dramatic: ispita și căderea din care a curs totul "Atunci, totuși, istoria părea să fie împărțită în două mari aripi: sacru și lumesc, și fiecare era dominată de o temă principală În istoria sacră, o astfel de dominantă a fost prefigurarea Vechiul Testament a proclamat Noul într-un paralelism absurd Fiecare episod și fiecare personaj aveau corespondențele lui Într-adevăr, nu era nimic care să nu amintească de ceva sau de cineva care exista deja" Istoria laică a fost dominată de tema tranziției puterii, care s-a desfășurat pe un dublu nivel: puterea propriu-zisă și civilizație Realitatea istorică a Evului Mediu vest-european a fost fixată ca Respublica Christiana, avea o localizare clară și o structură clară: teritoriile popoarelor păgâne necreștine s-au dovedit a fi zona misiunii creștine, Imperiul Bizantin - o continuare a regatelor romane, islamice - o zonă ostilă care poate fi cucerită și anexată prin cruciade "Unitatea acestei Respublica Christiana a găsit rânduri de ordine adecvate ei în Imperium și Sacerdot o tium, iar în împărat și papa purtătorii ei vizibili" (A Dempf) Mai mult, Imperiul, ca și Biserica, s-au orientat spre Legea Divină și s-au realizat ca voință de a o împlini, ca atare forță istorică care și-a păstrat la vedere sfârșitul și sfârșitul eonului actual Conceptul cheie, care exprimă forța istorică a continuității Imperiului, a fost conceptul de întârziere - kat'echon'a Scopul Imperiului este de a întârzia venirea lui Antihrist și de a îndeplini "toate favoarea și lucrarea credinței cu putere" (Ap Pavel) Conștientizarea variabilității fluxului evenimentelor lumești a fost realizată în contextul ideii de "transfer al imperiului" (translatio imperii), care a combinat sensul kat'echon'a cu ficțiunea con Capitolul Istoria providențială și speculația medievală tinuitate Ideea "transferului imperiului" presupunea transferul puterii de la unele popoare semnificative istoric la altele (de exemplu, de la babilonieni la perși și medii, apoi la macedoneni, greci și romani, de la cei din urmă la franci, lombarzi, germani) Ea s-a bazat pe interpretarea de către Paul Orosius în "Istoria" ( ) a profeției lui Daniel și a fost completată de ideea "transferului învățării" (translatio studii) Această din urmă idee și-a păstrat popularitatea până în secolul al XIV-lea, după cum mărturisește istoricul englez Richard Bury: "Minerva minunată ocolește diferite națiuni și se deplasează de la un capăt la altul al universului pentru a se dărui tuturor popoarelor Vedem că ea a vizitat deja indienii, babilonienii, egiptenii, grecii, arabii și latinii Ea a părăsit Atena, a părăsit Roma, a uitat Parisul și tocmai a ajuns fericită în Marea Britanie, cea mai faimoasă dintre insule, microcosmosul universului " Periodizarea istoriei ar putea fi realizată luând în considerare o varietate de factori Cel mai obișnuit a fost împrumutat de la evrei prin Augustin, Beda Venerabilul și Isidor din Sevilla și a fost construit prin analogie cu epocile vieții Cele șase vârste ale vieții umane - copilărie, tinerețe, tinerețe, maturitate, bătrânețe și decrepitudine - au corespuns la șase perioade istorice: ) de la Adam la potop, ) de la potop la Avraam, ) de la Avraam la David, ) de la David la robia babiloniană , ) de la robia babiloniană până la nașterea lui Hristos, ) de la Hristos până la sfârșitul lumii Starea actuală a fost evaluată ca vârsta a șasea - timpul decrepitudinii - și a fost însoțită de așteptări pesimiste cu privire la moartea lumii Conceptul declinului istoriei, combinat cu optimismul atemporal al sub specie aeternitatis, a dat naștere unei tendințe care, prin acceptarea schemei vârstelor lumii și a diagnosticului bătrâneții, a subliniat beneficiile bătrâneții Astfel, imaginea reducerii istoriei a fost întoarsă cu pricepere în beneficiul prezentului în celebrele cuvinte ale lui Bernard de Chartres: "Suntem doar pitici, cățărându-ne pe umerii giganților, dar datorită acestui lucru vedem dincolo de ei" Perspective ale gândirii istoriosofice medievale Dar oricare ar fi "opinia generală" (communis opio) despre istorie în rândul gânditorilor medievali după Augustin, Biserica și lumea s-au cristalizat în ea ca sfere dezunite, de sine stătătoare Regii, baronii, campaniile și eșecurile recoltelor erau asociați cu lumea, sfinții, episcopii, călugării și minunile erau asociate cu Biserica Aceste sfere, care se ating mecanic, trebuiau înțelese în perspectiva regularităților comune sau diferite, care au deschis spațiu pentru diverse interpretări ale "ideei exemplare de istorie" a lui Augustin Conjugarea ideilor Scripturii cu teologia istoriei a lui Augustin a decurs în două direcții § Interpretarea civilo-politică a istoriei în filosofie Una dintre ele a apărut din nevoia de a corela conceptul transcendent al istoriei cu realitățile vieții politice care au necesitat în permanență reflecție În lumina acestei necesități, istoria a fost înțeleasă ca constanță care umple fluxul schimbător al vremurilor, "ceva" care are propria măsură de stabilitate și este într-o anumită măsură explicabil cu ajutorul unor legi imanente, deși nu exclude un plan providențial Această strategie de interpretare a ideii augustiniene de istorie poate fi numită civic-politică Alături de ea a existat o strategie de interpretare a istoriei, inspirată de ideea de prefigurare, în contextul căreia Vechiul Testament prefigura Noul, creând un fel de "paralelism" simbolic al Revelațiilor Această strategie era direct legată de doctrina celor patru semnificații ale Scripturii: istoric, alegoric, analog (când este indicată acordul Vechiului și Noului Testament) și etiologic (când sunt date motivele cuvintelor și acțiunilor) Doctrina semnificațiilor Scripturii, datând din Augustin, a fost expusă în cea mai completă formă de către Beda Venerabilul ( / - c ) și a fost interpretată în repetate rânduri în mistica medievală În învățăturile mistice, istoria era înțeleasă ca un tip special de ființă, cu un scop dat transcendent Atingerea acestui scop presupunea transformarea vieții istorice, care, asemenea vieții unui adept mistic, este capabilă, în procesul de autopurificare și autoperfecționare constantă, să ajungă la contopirea cu Divinul Ambele strategii au avut rădăcinile în reînnoirea puternică a mișcării monahale din secolul al XII-lea și a contactat numele marilor cistercieni - Otto din Freisingen și Bernard din Clairvaux Să luăm în considerare fiecare dintre ele separat § INTERPRETAREA CIVIL-POLITICĂ A ISTORIEI ÎN FILOZOFIA EVULUI MEDIU Ideea unui "oraș mixt" de Otto din Freisingen Problematizarea conceptului augustinian al două orașe este legată de problema naturii conexiunii lor Absolvenții se mișcă în paralel: ceresc în sus, pământesc în jos Ce legi sunt supuse spațiului și timpului intersecției lor, coexistenței? Această întrebare a inspirat celebra lucrare "Despre cele două orașe" (De duabus civitatibus) a lui Otto, episcopul de Freisingen (d ), care face ecoul învățăturii lui Augustin despre două ordini mistice de ființă - Ierusalimul ceresc și Babilonul pământesc Dar cele opt secole care i-au despărțit pe acești doi gânditori au făcut corecturi semnificative Capitolul Istoria providențială și speculația medievală directive la transcrierea lui Otto a ideii a două orașe Răspunzând solicitării modernității, Otto își propune să explice istoria din conceptul de "oraș mixt" (civitas permixta) Schimbarea de perspectivă este asociată cu o regândire a semnificației istorice a "darului lui Constantin", care a transformat Imperiul într-un fel de "corp pământesc al Cetății lui Dumnezeu" Socotind din acest eveniment, Otto este nevoit să afirme: "Din moment ce nu numai toate popoarele, ci și domnitorii, cu excepția unora, s-au făcut catolici și s-au supus ortodoxiei, mi se pare că nu scriu istoria a două orașe, dar probabil unul şi singur pe care îl numesc Biserica Căci, deși aleșii și proscrișii rămân în starea lor de odinioară, nu mai pot spune - ca și înainte - că aceste orașe sunt două, dar trebuie să spun că alcătuiesc un singur oraș, în care totul se amestecă ca grânele cu paie Instituțiile divine din "orașul mixt" sunt întruchipate de Biserica lui Hristos, în timp ce cele istorice și politice sunt întruchipate de puterea imperială În același timp, orașul pământesc decrepit este creat, potrivit lui Otto, ca un proces continuu de schimbare a imperiilor de la crearea lumii "Revenind la tema principală a lui Orosius, el aranjează istoria în conformitate cu succesiunea providențială a regnei, în care observăm, dacă vorbim despre epoci apropiate, că puterea trece de la romani la greci (Imperiul de Răsărit), de la greci la franci, de la franci la lombarzi, de la lombarzi la germani Declinul însoțește și transmiterea înțelepciunii, care, la fel ca puterea, se deplasează de la Est la Vest Moartea Romei anticipează moartea iminentă a întregului univers, întrucât istoria celor două orașe trebuie să se încheie cu învierea morților Este evident că Otto din Freisingen a încercat să depășească abisul care separa ordinele sacre de cele profane ale existenței istorice Pentru prima dată, el a prezentat integritatea istoriei nu doar ca pe o "verticală" care leagă omenirea de Providența Celui Prea Înalt, ci și ca o explicație "orizontală" prin analogie cu evenimentele și faptele contemporane Un defect semnificativ în această înțelegere a fost că, la limită, orașul pământesc s-a dovedit a fi înghițit de orașul lui Dumnezeu - Biserica universală "Preoția" și "Împărăția" ca instituții concurente Începută de Otto, creșterea consecventă a principiilor spirituale și seculare în înțelegerea istoriei a fost fezabilă în două moduri Istoria, ca act al umanității în ansamblu, are un sens propriu imanent, orientat spre Dumnezeu, dar nereductibil la El și realizat în cadrul unei instituții universale care leagă lumea pământească de cea cerească O astfel de instituție este inclusă în ordinea ierarhică mondială și înzestrată cu o "abundență de ființă" în propria sa sferă istorică Axa organizatorică a unei astfel de instituţii poate fi § Interpretarea civilo-politică a istoriei în filosofie bea, în primul rând, Preoția (Sacerdototium), în al doilea rând, Monarhia (Imperium) Echilibrul acestor două instituții mărturisite de Orientul creștin, care conduc în mod armonios popoarele spre scopul ultim al păcii, nu a rezistat timpului "Faptul că relațiile dintre Biserică și Stat în Est și Vest au luat căi diferite a depins în primul rând de schimbarea condițiilor istorice În Orient, imperiul "Noii Rome" a trăit multe secole, în timp ce în Occident, cucerit de barbari, ideea principatului roman - treptat, dar constant - și-a găsit o nouă întruchipare în persoana lui Episcop "apostolic" al Romei Originea și autoritatea Bisericii Romane sunt legate de predicarea și martiriul Sf Petru, care a realizat modelul slujirii episcopale În persoana Papei Leon cel Mare ( - ), misiunea specială a "Scaunului lui Petru" (cathedra Petri) a fost realizată cu maximă consistență și exprimată cu o elocvență neîntrecută Împrumutat din dreptul roman, conceptul de corp universal (corpus), care se află sub autoritatea împăratului (princeps), conform lui Leu, este identificat cu "Trupul lui Hristos" al Evangheliei Noului Testament Deși Hristos este capul trupului, totuși, din moment ce El Însuși l-a ales pe Petru, "principatul" (principatus) din trup îi aparține acestuia din urmă și succesorilor săi "Într-adevăr, dacă Corpus Christi nu se realizează în întregime în realitatea spirituală sacramentală a adunării euharistice locale, ci este identificat, ca Sf Leu, cu organizarea empirică a Bisericii universale, atunci aceasta presupune existența unui singur cap, învestit cu putere "domnească" sau monarhică" Această poziție exprimată fără ambiguitate a creat un precedent serios în lupta medievală dintre biserică și stat în Occident Conceptul de "două săbii" al Papei Gelasius ( - ) a devenit clasic pentru conștiința de sine a papalității, indicând faptul că două puteri conduc lumea: puterea sacră a sfinților și puterea temporală a regilor În același timp, se pune o povară mai grea asupra preoților, întrucât aceștia vor fi solicitați la Judecata de Apoi pentru înșiși domnitorii, cărora episcopii trebuie să se supună O astfel de înțelegere monarhică a misiunii Bisericii și-a avut susținătorii și adversarii ei Disputa între canoane și legaliști Poziția susținătorilor dominației politice și ideologice a Bisericii este reprezentată în gândirea medievală de linia lui Ioan de Salisbury - Toma d'Aquino - Egidius al Romei Puterea ierocrației este fundamentată de Ioan de Salisbury în tratatul "Policratic" și este direct asociată cu "Darul lui Constantin" către marele preot roman, care a fost numit de Domnul să conducă și să stăpânească asupra lumii, "asupra toți regii, regatele, faptele, personalitățile și popoarele" Cunoscător Capitolul Istoria providențială și speculația medievală Dreptul roman, convins de misiunea sa civilizatoare în Europa, Ioan de Salisbury era gata să împărtășească celebra maximă a avocatului roman Ulpian, potrivit căreia ceea ce este plăcut suveranului are forță de lege Dar asta nu a însemnat sancționarea oricărei și a tuturor legislației Folosind analogia larg acceptată a puterii temporale pentru trup și a puterii spirituale pentru suflet, Ioan de Salisbury a creștinat această maximă a dreptului roman Aşa cum sufletul se exprimă în trup şi prin trup, tot aşa credinţa creştină şi dreptatea creştină se exprimă în dreptul pozitiv al statului Punctul de echilibru în litigiile prelungite ale instituțiilor ierarhice a fost atins în învățăturile lui Toma d'Aquino Coerența celor patru ordini de ființă și gândire - fizică, metafizică, morală și spirituală - își are rădăcinile în ideea lui Dumnezeu ca sursă a întregii ordini mondiale Ordinele naturale și morale sunt legate prin ideea unei legi eterne (lex aeterna) Ființa și binele sunt reversibile, reflectă într-un mod deosebit participarea la legea veșnică Umanitatea (Universitas humana), în care există o diferență în grade de perfecțiune, sarcini sociale și funcții, este conectată într-un singur întreg, acționând ca o reflectare și parte a Justiției divine În exterior, această ordine se manifestă ca o ierarhie a societății, al cărei prototip este ierarhia îngerească, adică forma existenței sociale se dovedește a fi subordonată Ideea comunității organice include următoarele elemente: ) corpus unitas - o unitate organizată similară unității unui organism uman viu; ) membrorum pluralitas - diversitatea mulţimii ca condiţie a integrării; ) officiorum diversitas - împărțirea funcțiilor, coordonarea reciprocă a sarcinilor; ) mutua solicituta - transferul la intreg a suferintei, precum si glorificarea unei parti În același timp, ordinea ierarhică este derivată din carismatic, conform cuvântului ap Pavel: "Și voi sunteți trupul lui Hristos și mădulare în parte" ( Cor : ) Statul ca comunitate naturală este o comunitate perfectă, autosuficientă, independentă și controlată (societas perfecta), al cărei scop este păstrarea păcii și atingerea bunăstării generale pe pământ Atingerea binelui comun (bonum refer) este preocuparea puterii seculare, al cărei prototip este puterea lui Dumnezeu asupra lumii În disputa îndelungată dintre canoane și legaliști, Toma d'Aquino acordă preferință Bisericii, deși o limitează la cadrul spiritual și la ceea ce are legătură cu scopul cel mai înalt al omenirii § Interpretarea civilo-politică a istoriei în filosofie Poziția de superioritate a Bisericii asupra statului, a ierocrației asupra puterii seculare, era împărtășită de Egidius al Romei El a dezvoltat ideea jurisdicției papale asupra conducătorilor seculari "din cauza păcatului (ga-tione peccati) sau în acele cazuri în care păcatul nu a fost evitat" "Toată puterea își trage existența din Biserică și poate exista numai sub Biserică și prin Biserică" - această prevedere a tratatului lui Egidius al Romei "Despre puterea bisericii" a fost reflectată în celebra bula a Papei Bonifaciu VIII Unam Sanctam ( ) Fără a nega teoria celor două puteri, Bonifaciu a insistat asupra dominației (dominiului) Bisericii în treburile seculare, căci mântuirea "fiecărei ființe umane" depinde de supunerea față de marele preot roman, care se află numai sub jurisdicția lui Dumnezeu Ideologia emancipării puterii seculare: Ioan de Paris Dominicanul Ioan de la Paris (Jean Quidort, d ), autor al tratatului promonarhist De potestate regia e papali (Despre puterea regală și papală) emancipează puterea statului de pretențiile papalității la jurisdicția seculară Interpretând liber opiniile socio-politice ale lui Aristotel și Toma d'Aquino, el vede în comunitatea umană o aşezare naturală care decurge din unicitatea naturii umane Asociațiile de oameni sunt mai vechi decât ierarhia stabilită de Biserică, prin urmare, având originea lor direct de la Dumnezeu, nu au nevoie de permisiunea de a exista din curia papală În consecință, guvernarea civilă, fără de care păstrarea păcii și punerea în aplicare a justiției, prosperitatea economică și îmbunătățirea morală a comunității umane sunt imposibile, urmărește doar scopuri naturale Defectul argumentului cezaropapist își are rădăcinile în confuzia nivelurilor naturale și supranaturale, în transferul neîntemeiat al ideii de primatul spiritual al Bisericii în sfera guvernării civile naturale, chemată să îndeplinească, printre altele, funcții coercitive, cum ar fi perceperea taxelor și înstrăinarea proprietăților laicilor Mai mult, diversitatea diferențelor naturale - geografice, climatice, etnice - determină diversitatea societăților politice care nu au nevoie de principiul unității puterii seculare în persoana unui singur împărat Toată autoritatea legală este derivată de la Dumnezeu și, dacă nu este dată monarhului prin mijlocirea marelui preot, atunci ea este dăruită de Dumnezeu Însuși prin alegerea poporului, adică a comunității creștinilor Scopul providențial al monarhiei: Dante Cu nu mai puțin persuasiv și forță, orientarea antiteocratică s-a exprimat în poziția lui Dante ( - ), care, spre deosebire de Ioan de la Paris, propune nu emanciparea social-economică, ci chiar emanciparea politică a statului de la Biserică Dan Capitolul Istoria providențială și speculația medievală se întreabă care este scopul final pentru care întreaga rasă umană este ordonată într-un singur lucru, adică un imperiu sau o monarhie Acest scop nu întrerupe seria parțială-întreg, este el însuși o parte a întregului care îl înconjoară Aceasta deschide posibilitatea de a discerne sensul imanent al istoriei, sarcina umană adecvată în lumea istorică "Așadar, s-a explicat suficient că lucrul care este caracteristic întregii rase umane, luate în ansamblu, este acela de a traduce întotdeauna într-un act întreaga potență a unui "intelect posibil", în primul rând de dragul cunoașterii și, în al doilea rând, extinderea domeniului cunoștințelor, pentru a-l aplica în practică " Această "cauză aproape divină" are nevoie de bunăstarea neamului uman în unitatea monarhiei, necesară pentru bunăstarea lumii Dependența nu numai a societății universale de Cosmos, ci și a Cosmosului de societate, afirmată aici, deschide posibilitatea și necesitatea înțelegerii semnificației proprii a istoriei și a rolului puterii de stat în implementarea ei În același timp, construcțiile explicative larg răspândite, care au concretizat intervenția Providenței în treburile pământești cu ajutorul mecanismului de mediere a voinței divine prin "orizontalul" cauzelor naturale, și-au păstrat semnificația până în secolul al XVI-lea Depășirea lor a necesitat o separare epistemologică a politicii și teologiei, precum și o separare instituțională a funcțiilor statului și ale Bisericii Prima experiență a unei astfel de distincții a fost făcută în cadrul formei medievale de cunoaștere Istoria politică în lumina ideilor nominalismului: W Ockham Depolitizarea vieții spirituale, precum și deideologizarea vieții seculare, s-au dovedit a fi o consecință a nominalismului radical al lui William of Ockham ( / - / ) Argumentând aristotelizarea tomistă a creștinismului, Occam pledează pentru austeritatea mijloacelor ontologice, ceea ce duce la eliminarea sistematică a entităților abstracte și extralingvistice În contextul opiniilor politice și istoriozofice ale lui Ockham, acest lucru a fost exprimat într-o respingere fundamentală a distincției dintre "oficiu" (officio) și "personalitate" (persona) Absolutizarea și sacralizarea "poziției" în spiritul realismului medieval duce la transferul atributelor transcendentale persoanei care îndeplinește această funcție Aceasta este baza criticii lui Occam la adresa dogmei infailibilitatii papei Delimitând strict sferele rațiunii și credinței, Ockham regândește critic postulatul fundamental al reflecției politice medievale asupra corespondenței directe a relației dintre Biserică și stat cu cea a filozofiei și teologiei Acest lucru are implicații pentru înțelegerea istoriei și a politicii Întregul, indiferent dacă este înțeles ca corpus civitas al statului sau corpus mysticum al Bisericii, este interpretat nu ca un fel de realitate individuală care există în afara anumitor indivizi, ci ca un "ansamblu de § Interpretarea civilo-politică a istoriei în filosofie realitatea persoanelor reale" Lumea (temporalia) Occam se referă "la sfera statului rasa umană, în măsura în care se bazează numai pe condiția stării de natură, fără nicio revelație divină" Și în consecință el interpretează spiritualul (spiritualia) ca "aparținând domeniului credincioșilor, în măsura în care ei sunt călăuziți de revelația divină" Astfel, cetățenii și credincioșii se află sub jurisdicții diferite, iar numeroase pretenții ierocratice (teoria "cele două săbii", "darul lui Constantin") devin ilegitime În același timp, ideea populară a unui "imperiu sfânt" își pierde terenul odată cu afirmația lui Ockham că puterea nu are sursă divină și este creația unor oameni care vor să "trăiască bine și politic" Sacrum imperium al caesaropapismului este transformat de Occam în verum imperium, adevăratul imperiu Desacralizarea puterii se dovedește a fi și deetizarea ei în același timp Sfera statală, politică a vieții popoarelor este neutră din punct de vedere moral, întrucât legea umană (dreptul pozitiv) care o reglementează este autonomă în raport cu legea divină Legitimarea puterii, potrivit lui Occam, se realizează în două moduri: "pe orizontală", corelând puterea politică cu puterea spirituală și stabilirea separării lor instituționale; și "vertical", legând puterea de fundamentul ei - voința poporului și scopul - consimțământul comun Transformarea speculațiilor ierarhico-corporatiste ale realismului scolastic într-o viziune nominalist-individualistă asupra istoriei și politicii se bazează pe o distincție strictă între banal (temporalia) și spiritual (spiritualia) Această distincție conturează contururile justificării seculare a rupturii cu Biserica a statelor tinere care cresc rapid pe ruinele monarhiilor în descompunere "Formarea treptată a conștiinței naționale a fost un fapt istoric, care la nivel de teorie corespundea dezvoltării componentei aristotelice a filosofiei politice medievale, pe care o regăsim în scrierile unor gânditori precum Marsilius de Padova" La originile filozofiei politice: Marsilius de Padova Marsilius de Padova ( - ), un gânditor politic original și un polemist strălucit, a dat o lovitură zdrobitoare conceptului unitar de societate, care timp de secole părea de neclintit datorită unității providențiale a verticalei spirituale și a orizontalei pământești Format în atmosfera aristotelismului, a cărui teorie politică a oferit mijloacele intelectuale pentru a justifica autonomia statului, Marsilius de Padova a apărat independența orașelor-republici din Italia sa natală de Nord, sfâșiată de pretențiile papilor încălcat Capitolul Istoria providențială și speculația medievală Tulburările păcii publice cauzate de intervenția Bisericii în treburile statului (cu folosirea unor astfel de mijloace coercitive precum excomunicarea și interdicția) sunt criminale, deoarece sunt ostile păcii mondiale Avansarea cererilor de autonomie a statului este exprimată în poziția că preoția este o "parte a statului" În celebrul eseu "Apărătorul lumii" (Defensor pacis), care a fost condamnat de autoritățile bisericești, Marsilius de Padova nu se limitează la o simplă negare a amestecului bisericii în treburile puterii seculare, ci argumentează necesitatea ca subordonarea clerului statului Această poziție este legată de revizuirea conținutului conceptului de drept, prin care Marsilius înseamnă o regulă instructivă și obligatorie, susținută de sancțiuni lumești În acest context, legea în sensul strict al cuvântului nu este nici legea lui Hristos, care se aseamănă cu prescripția unui medic, nici regulamentele ecleziastice, prevăzute doar de sancțiuni spirituale Dreptul canonic intră în vigoare numai cu sancțiunea statului - ca atare o comunitate autosuficientă și perfectă (communitas perfecta), care se bazează pe rațiune și acționează ca o condiție pentru viața comună a oamenilor care se străduiesc să-și realizeze propriul bine Critica papalității și jurisdicției bisericești nu a fost doar justificată teoretic, ci și pusă în aplicare practic de Marsilius de Padova, care a fost declarat eretic de Papa Ioan al XXII-lea și se ascundea alături de adversarul său politic Ludwig de Bavaria ( - ) Această critică a deschis calea pentru triumful principiului Reformei "a cărui putere, adică religia" (cujus regio, ejus religio) Percepția unei "societăți perfecte" în stat, și în cea mai semnificativă parte (pars valentior) a poporului - a dreptului suveranului care produce cauze, face din învățăturile lui Marsilius de Padova sursa teoriilor politice ale timpuri moderne § INTERPRETARI MISTICO-ESHATOLOGICE ALE ISTORIEI IN GANDIREA MEDIEVALA Timpul istoric și experiența mistică a "creșterii" sufletului Dacă legătura dintre ideea de schimbare istorică și dinamica civilo-politică este evidentă, atunci problema "germinării" istoricismului în misticismul medieval are nevoie de o articulare specială O viziune destul de comună a "misticismului ca formă cea mai rafinată a dominației spațiului și a negării istoriei" (P Tillich) își are rădăcinile în interpretarea conștientizării medievale a timpului Acesta din urmă este doar un moment trăit al eternității, care aparține lui Dumnezeu Atemporalitatea viziunii mistice asupra lumii este asociată cu claritatea § Interpretări mistico-eshatologice ale istoriei în gândirea medievală experiențe ale unei realități atemporale în care, în cuvintele lui Dante, "toate "unde" și toate "când" s-au contopit" Consecința unei astfel de experiențe este o interpretare spațială a fluidității timpului Celebra vizionară Hildegard din Bingen ( - ) și-a imaginat istoria ca un oraș cu patru ziduri îndreptate spre diferite direcții ale lumii: "În sud există un zid care simbolizează timpul lui Adam, în est - un zid întruchipând timpul de la Abel lui Noe, nordul este dat istoriei poporului lui Avraam și Moise, apusul este timpul după nașterea lui Hristos Cu toate acestea, chiar și în sfera speculației mistice, o dimensiune temporară poate apărea în orizontul experienței cunoașterii de sine Întrucât autoperfecţionarea spirituală trece prin paşi în timp, iar omul este un microcosmos care reflectă lumea în sine, istoria sufletului uman trebuie să corespundă istoriei lumii Ceea ce este de conceput pentru un individ care îl cultivă pe Hristos în sine prin uciderea "omul trupesc" este destinat și rasei umane Aceasta este ideea fundamentală a acelei direcții a misticismului medieval, care se încadrează în orizontul eshatologic al viziunii creștine asupra lumii Dirijate de Providență, destinele pământești ale "cetății rătăcitoare a Regelui lui Hristos" conduc lumea de jos la limita stabilită, la momentul care închide timpul Ultima zi a existenței lumești aparține încă timpului, deoarece trebuie să fie plină de evenimente fatidice "Aceasta este ziua judecății Iertarea sau blestem - așa este verdictul judecătorului lumii, care înseamnă sfârșitul tuturor lucrurilor în timp și, în același timp, începutul unei veșnicii fericite sau dureroase, în care se pregătește un lot neschimbat pentru toată lumea, rămânând pentru totdeauna același ca a cazut in momentul in care a fost pronuntat Ziua de pe urmă, așadar, semnifică desăvârșirea Judecății de Apoi" Data acestei zile este necunoscută, se știe doar că trebuie precedată de descoperirea "omul păcatului, fiul pierzării" Viziunea apocaliptică a istoriei Întărirea, "potenciarea" istoriei prin depășirea contrariului nu înseamnă doar creșterea harului, ci și concentrarea celui opus, care se va încheia odată cu venirea lui Antihrist "Căci taina fărădelegii este deja la lucru, dar nu se va împlini până când cel care acum oprește va fi scos din mijloc" ( Tesaloniceni : ) Contururile chipului lui Antihrist, conturate în profețiile lui Daniel, Apocalipsa lui Ioan Teologul, cele două epistole ale Sf Pavel către Tesaloniceni, asumă contururi concrete înspăimântătoare în epoca catastrofelor medievale timpurii: "valuri" de invazii barbare, războaie sângeroase interne, scăderi de recolte, foamete, "moarte neagră" - ciuma În scrierile apologeților - Irineu de Lyon (născut c ), Hippolytus al Romei (sfârșitul secolului II - începutul secolului III), Lactantius (d c ) - o persoană diabolică Capitolul Istoria providențială și speculația medievală nazh este antagonistul lui Hristos, responsabil pentru toate dezastrele lumii în ajunul sfârșitului lumii și se străduiește să conducă omenirea pe calea pierzării eterne În secolele XI-XII imaginea lui Antihrist a ocupat locul de mândrie în tratatele teologice și viziunile mistice Eshatologia, ca una dintre ipostazele viziunii creștine asupra lumii, a apărut din tradiția apocaliptică și s-a împletit complicat cu mitul lui Antihrist Spiritismul deosebit al sfârșitului lumii, inspirat de comploturile și imaginile tragice ale Apocalipsei, a marcat începutul unei istorii doctrinare a fricii, plină de interpretări ale semnelor înspăimântătoare - dezastre naturale, prevestind sfârșitul lumii Ca orice istorie, istoria fricii a fost sensibilă la calculul timpului, la date, dar nu la cele care marchează trecutul, ci la cele care pot dezvălui viitorul Frica în Evul Mediu a coexistat atât de strâns cu speranța, încât încercările viitoare au fost văzute ca promisiuni de mântuire iminentă Istoricul s-a transformat în profet, căutând să anticipeze evenimentele viitoare, bazându-se pe lecțiile trecutului, surprinse alegoric în Scriptură Potenţialul istoriozofic al doctrinei semnificaţiilor Scripturii Instrumentul unei astfel de anticipări a fost doctrina semnificațiilor Scripturii, care a stabilit corespondența dintre Vechiul și Noul Testament Starețul cistercian Isaac de Stella (sec XII) în știința interpretării alegorice a Scripturii vede o modalitate de a stabili corespondența (analogică) criptată în imagini și simboluri biblice între lucrurile "invizibile" și "vizibile" Tot ceea ce s-a întâmplat, conform tradiției Vechiului Testament, în lumea sensibilă, "de fapt" (actualiter) se repetă (recapituliri) în lumea spirituală și mistică descrisă în Noul Testament Dar o astfel de interpretare spirituală nu este încă definitivă: mintea care tinde spre contemplarea adevărurilor eterne părăsește înțelegerea absolutului în simboluri și descoperă sensul apagogic, adică conducător în sus, al Scripturii Ce fel de lume ar trebui să corespundă acestui sens? Răspunsul la această întrebare poate fi dublu: în primul rând, această lume poate fi concepută ca limita la care se străduiește istoria, ca sfârșit împreună cu viața pământului vieții istorice Viața piere pentru a renaște în rai, unde nu mai există istorie Potrivit "Dialogului despre sfârșitul lumii și învierea generală" al popularului autor Honorius din Autun (m ), vor avea loc două învieri - ale sufletelor și ale trupurilor, după care fiecare va dobândi o nouă, "mai bună" "carne, fii frumos ca Absalom și devii de două ori mai puternic decât Samson, de patru ori mai fericit decât Solomon și de cinci ori mai sănătos decât Moise În locul lumii pierdute, se va crea una nouă, unde nu este căldură, nici frig, nici grindină, nici fulger, unde soarele strălucește de șapte ori mai puternic: astfel pământul înflorit, curățat de flacără de elementele pieritoare, va deveni un paradis § Interpretări mistico-eshatologice ale istoriei în gândirea medievală În al doilea rând, această lume poate fi imaginată ca apariția "împărăției de o mie de ani a lui Hristos" pe pământ, cu alte cuvinte, ca ultima perioadă istorică Ce variantă a fost aleasă de Isaac Stella, nu știm Dar cel mai probabil nu era în dezacord cu cei doi mari cistercieni, contemporanii săi: Otto și Bernard Vederi deosebit de apropiate sunt dezvoltate de Bernard de Clairvaux ( - ) "Istoria este o grădină împărțită în trei secțiuni Căci ea conține creația pământului și a cerului, reconcilierea și restaurarea Creația este ca și cum ai planta o grădină Împăcarea pământului cu cerul este ca lăstarii a ceea ce este semănat și sădit La sfârșitul acestei epoci va avea loc o restaurare Căci va fi un cer nou și un pământ nou, și binele va fi ales dintre cei răi, ca roadele unei grădini și așezat în hambarele lui Dumnezeu Iată trei termeni (Tria tempora) în grădină în sens istoric Dar pentru escatologi, în esență, este posibilă o singură perioadă istorică; întreaga istorie este concepută ca un întreg continuu, ca o luptă eternă între bine și rău, care a început odată cu căderea în păcat și își are limita la sfârșitul vieții pământești Pentru a înțelege trecerea aproape imperceptibilă de la aspirațiile eshatologice la aspirațiile chiliastice și triumful acestora din urmă în secolele XII-XIII, să ne întoarcem la construcțiile lui Ioachim al Florenței ( - ) Numerologia mistică a lui Ioachim din Florența Reînvierea profețiilor apocaliptice și speranța pentru viitoarea reînnoire religioasă, gândurile involuntar eretice despre prăbușirea Bisericii lui Hristos și certitudinea absolută a unui act de credință în care se dezvăluie sacramentul reconcilierii Vechiului și Noului Testament - toate acestea se împletesc fantezie în vederile lui Ioachim din Florența Profet, vizionar și făcător de minuni, care a lovit imaginația epocii sale, aproape că a rupt, și foarte serios, liniștea Bisericii Catolice în secolul al XII-lea Și, cu toate acestea, i s-a acordat un loc în "Paradisul" lui Dante, unde printre luminile speculațiilor mistice "strălucește profetul Ioachim, care a fost stareț în Calabria" (Paradisul , ) O viziune fundamental nouă asupra completității și realizării istoriei, împingând granițele interpretării augustiniene, este realizată de Ioachim în doctrina celor trei regate, inspirată de ideea "concordiei" - acord Prin aproximări istorice și calcule sofisticate, Ioachim de Flore a transformat ideea de coordonare a Testamentelor în ideea eternei repetiții a istoriei în părți și în ansamblu, înlocuind ierarhia "după merit" cu o succesiune temporală care indică incompletitudinea misterului Revelaţiei şi incompletitudinea stării treburilor religioase din lume "Paralelismul" particular al Revelațiilor, văzut în prefigurarea simbolică a precedentului următor, este pecetluit pentru Ioachim de un singur sens Temporalul și trecător în formele sacramentelor ambelor testamente sunt absorbite de acest sens unic obligatoriu Capitolul Istoria providențială și speculația medievală resturi - Revelația viitorului Evanghelia veșnică a Apocalipsei nu înlocuiește Vechiul și Noul Testament, ci purcede din ambele, așa cum Duhul Sfânt purcede de la Tatăl și de la Fiul "Deci, fiindcă sunt Doi, dintre care unul este Nenăscut, iar celălalt este Născut, se fac două Testamente, dintre care primul, după cum am spus mai sus, se referă în mod specific la Tatăl, al doilea la Fiul, deoarece unul după celălalt La rândul său, există o înțelegere spirituală care vine de la Ambele, ea însăși se referă în primul rând la Duhul Sfânt" (Acordul Vechiului și Noului Testament , , ) Asemanând împăcarea celor două Testamente cu un "drum cu opriri la înălțime", din care se poate vedea întregul drum, atât deja trecut, cât și rămas înainte, Ioachim din Florus conturează granițele care delimitează perioadele istorice unele de altele În sens larg, aceste granițe corespund "vremurilor mari", sau epocilor istorice, fiecare dintre ele desfășurată sub conducerea uneia dintre Persoanelor Treimii timp de de generații, adică de ani În cadrul fiecărei epoci există granițe în sens restrâns, indicând gradul de implementare a principiului său de bază: "concepție" (initiatio), "fructificare" (fructificatio) și "desăvârșire" (finis) Aceste limite corespund "timilor de mijloc", acoperind "cele șapte lanțuri de generații" ( de generații sau de ani) Vârsta fiecăreia dintre generații este de de ani, ceea ce echivalează cu Ioachim din Florus "timpurile mici" În cele din urmă, istoriosofia este transformată de Ioachim în numerologie mistică, în care calculele deschid calea către o nouă înțelegere a lucrurilor divine - "Evanghelia spirituală a lui Hristos" Doctrina celor trei "regate" Gândirea lui Ioachim din Florența este organizată în jurul a două concepte: tempora - eră, timp, perioadă; și status mundi, starea lumii Folosind dogma Treimii ca o cheie pentru interpretarea misterului viitorului codificat în simbolurile Scripturii, Ioachim a împărțit istoria lumii în trei perioade Epoca Tatălui durează de la crearea lumii până la Întruparea lui Isus Hristos, corespunde stăpânirii oamenilor căsătoriți și interpretării literale a Bibliei Vârsta Fiului se calculează de la Întrupare și continuă până în , corespunde regulii clerului celibat alb și interpretării simbolice a Scripturii Epoca Duhului Sfânt, care corespunde stăpânirii călugărilor și interpretării spirituale a Scripturii, va veni în și va continua până la sfârșitul lumii "Știm, evident, pe baza autorității Sfinților Părinți, precum și pe baza celor mai evidente dovezi ale lucrărilor, că, în conformitate cu faptul că există trei stări ale lumii, așa cum o evidențiază chiar schimbări de timpuri și fapte, deși se spune că întreaga lume care există acum este una, există trei clase de aleși, deși sunt un singur popor al lui Dumnezeu, o singură mulțime Iar prima dintre aceste moșii este categoria celor căsătoriți, a doua este § Interpretări mistico-eshatologice ale istoriei în gândirea medievală clasa clericilor, a treia - clasa călugărilor "(Acordul Vechiului și Noului Testament , , ) Fiecare formă de Revelație formează o ordine corespunzătoare, exprimând natura progresivă a relației dintre Dumnezeu și om și se desfășoară sub conducerea uneia dintre Persoanele Treimii Spiritualizarea constantă a vieții este în același timp o eliberare treptată Dacă în prima perioadă litera Legii apasă, leagă voința unei persoane, transformându-l într-un slujitor al Domnului, în a doua perioadă relația sclavului cu stăpânul este înlocuită cu relația fiului cu Tată În loc de fidelitate față de legământ din frică, apare ascultarea voluntară față de profesor Și, în sfârșit, cunoașterea lui Dumnezeu în duh și iubire aduce cu sine libertate, căci iubirea este libertate Acesta va fi timpul celui mai apropiat de Dumnezeu, nefiind nevoie de medierea bisericii între El și oameni "Așa că va veni vremea care va dura până la sfârșit, dincolo de limita omenească a anilor, ca numărat ca Sabatul, așa cum am scris mai sus, fără război, fără ispită, fără entuziasm și groază, pentru că Dumnezeu o va binecuvânta și va sfinți cu aceia că El însuși se va îndepărta de fiecare lucrare a lui pe care a făcut-o" (Acordul Vechiului și Noului Testament , , ) Triumful milenarismului mistic Din ideile obișnuite despre cele două epoci din istoria omenirii, corespunzătoare celor două Testamente, din înțelegerea istoriei ca procesiune inseparabilă a "Babilonului răului" și "Ierusalimului binelui", îndreptându-se spre limita sa, Ioachim pentru prima dată trage concluzii complet diferite El afirmă fuziunea și continuitatea procesului istoric, care nu se termină într-o catastrofă la jumătatea drumului, ci se termină în limitele existenței pământești Ioachim din Florența se referă la "împărăția pământească de o mie de ani a lui Hristos", vremea "primei învieri", când angajamentele lăsate de Mirele Ceresc Miresei sale pământești se vor îndeplini și uniunea lor conjugală va fi sfințită "Marca în timp" care separă erele Fiului și ale Duhului Sfânt este datată de Ioachim Această dată a fost aleasă pe baza interpretării simbolice a Cărții Vechiului Testament a lui Judith, conform căreia această eroină biblică a fost văduvă timp de ani ani și luni, adică de luni sau de zile Astfel, generația a -a va avea o perioadă de încercări apocaliptice, șocuri și dezastre provocate de venirea lui Antihrist Acesta din urmă va fi învins de noul coborât Hristos, după care se va întoarce epoca de aur, iar generația a -a va deschide o nouă eră, "Sabatul lui Dumnezeu pe pământ", care va dura până la sfârșitul timpurilor Convingerea lui Ioachim că Apocalipsa nu și-a pronunțat încă ultimul cuvânt îl face să anticipeze viitorul coordonând acțiunile Duhului Sfânt în funcție de proprietățile sacramentelor - ca și acțiunile Tatălui și ale Fiului Evoluția conștiinței religioase și dobândirea ultimei stări de libertate și adevăr din istoria lumii sunt legate de Joachim de Flores Capitolul Istoria providențială și speculația medievală cu rang de monahi Biserica monahală, simbolizată de Duhul Sfânt, s-a născut în epoca Tatălui în persoana profetului Elisei și s-a dezvoltat în continuare în epoca Fiului prin faptele Sf Benedict de Nursia ( - ) și este chemat să încheie creștinismul în ultima eră a vieții pământești "Biserica spirituală a viitorului" va împăca bisericile vestice și răsăritene, va înmuia inimile neamurilor și va pune Israelul antic pe calea lui Hristos Sufletele credincioșilor vor comunica direct cu Duhul Sfânt prin Evanghelia veșnică, iar Biserica lui Petru se va transforma în Biserica lui Ioan Astfel de anticipări completează învățătura lui Ioachim din Florența despre cele trei regate, în care complexul bine stabilit de idei despre vremea mai bună care va veni, "Sabatul lui Dumnezeu pe pământ", împărăția de o mie de ani a celor drepți, a primit o dezvoltare deplină și completă formulare Ioahimismul ca ferment al fermentației religioase Consecințele răspândirii ioahismului pot fi numite, fără exagerare, dramatice "Italia a ascultat de bunăvoie glasul care a anunțat decăderea stării preoțești, a scaunului apostolic, devenit lumesc, a Bisericii laice și a transferului îndatoririlor lor pastorale către contemplativi și sfinți de pe tot pământul "de la mare la mare" Reconcilierea mistică a Testamentelor a lăsat deschisă problema datei finale a sfârșitului lumii Diferențele în calculul generațiilor au fost asociate cu dubla sarcină a lui Ioachim de Flore de a înțelege cursul continuu al timpului, simultan cu discontinuitatea particulară a fiecărei epoci istorice Întrucât epoca următoare nu se reflectă doar în cea anterioară, ci, parcă, se maturizează în ea, generațiile de graniță aparțin ambelor epoci deodată și sunt numărate de două ori Acest lucru poate însemna că o criză religioasă va izbucni încă din anul Toată prima jumătate a secolului al XIII-lea a fost cuprins de așteptările sfârșitului lumii și de fermentul religios Expresia extremă a acestei mentalități a fost "Evanghelia eternă" (Evangelium Aeternum) a predicatorului religios Gerardo din Borzo San Donnino (d ) Radicalând învățăturile lui Ioachim din Florența, el a susținut că spiritul vieții curgea din ambele testamente pentru a locui în Evanghelia veșnică Mai mult, scrierile lui Ioachim însuși au fost interpretate ca ultima parte a celor trei cărți sfinte (ѣrіа sacra volumina), primele două părți ale cărora erau Vechiul și Noul Testament Controverse violente au izbucnit în jurul scrierilor lui Gerardo, în care au fost implicați atât reprezentanți ai ordinelor mendicante, cât și maeștri ai Universității din Paris Comisia teologică din Anagni ( ) a recunoscut aceste prevederi ca eretice Dar semințele ereziei au încolțit deja din belșug În , fatal pentru ioachimiți, flagelantii au apărut în nordul Italiei "Toți, mari și mici, nobili, soldați, simpli § Interpretări mistico-eshatologice ale istoriei în gândirea medievală oameni, dezbrăcați până la brâu, treceau într-o lungă procesiune din oraș în oraș, precedați de episcopi și călugări, lovindu-se fără milă cu bice Panica mistică a cuprins toate segmentele populației: negustorii și-au închis prăvăliile, țăranii și-au abandonat câmpurile, cavalerii s-au unit în confrații Gaudenților - bucurându-se, care cu voioșie le-au "mâncat" averea Sectele s-au înmulțit rapid, dintre care cea mai periculoasă a fost secta apostolilor (falșii apostoli), condusă de Gerardo Segarelli Apostolii au trăit în anarhie, au predicat comunitatea proprietăților și a soțiilor și și-au venerat conducătorul ca fiind Fiul lui Dumnezeu Așa au fost consecințele triste ale exaltării mistice inspirate de scrierile lui Ioachim din Florența Depășirea cristocentrismului prin dinamica schimbării istorice Cu toate acestea, pentru dezvoltarea ulterioară a filozofiei istoriei, ideile pustnicului calabrian au avut o importanță capitală În ciuda încercărilor de a înțelege lumea schimbărilor istorice, eshatologia anterioară cunoștea posibilitatea unei singure perioade istorice Întreaga istorie a fost concepută ca un întreg, ca o luptă eternă între bine și rău, care a început odată cu căderea și își are limita la sfârșitul lumii Centrarea tradițională a interpretării timpului de către Întruparea lui Hristos este depășită de Ioachim din Florența El depășește limitele sale, bazându-și punctele de vedere nu pe un eveniment, oricât de semnificativ ar fi, ci pe dinamica evenimentelor, pe variabilitatea "lucrurilor din urmă" Mai important, "regatele" lui Ioachim nu sunt trei lumi diferite, ci trei stări ale aceleiași lumi Alături de ideea simbolismului stărilor istorice, se poate observa o altă idee în el - umplutura trecutului cu viitorul Stăpânirea completă a timpului este asociată cu derivarea viitorului din trecut, fiecare stare nouă (initiatio) pare să se coacă în cea existentă Rudimentele viitorului, care până atunci erau parcă "în sterilitate" (in sterilitate), devin decisive în noua stare a lumii, perioada fructificatio O astfel de interpretare nu i-a permis lui Ioachim, totuși, să evite ambiguitatea dogmatică: "stările lumii", separate între ele prin frontiere, sugerează că și patronii lor Divini sunt izolați Astfel, Treimea se transformă într-un ansamblu de trei indivizi omogene (unitas est collectio trium personarum), ceea ce a provocat condamnarea învățăturilor lui Ioachim al Florenței de către Sinodul Lateran Cu toate acestea, ideea fundamentală a misticismului medieval despre transformarea omului, reunirea întregului univers în dragoste și admirație și atingerea lui Dumnezeu, a fost transferată în istoria lumii și a început să fie interpretată ca destinul rasei umane Incalculabilitatea perioadelor de existență a "orașului pământesc" și convingerea că abia la sfârșit cursul istoriei se va dezvălui, ca un armonios maiestuos Capitolul Istoria providențială și speculația medievală lodia, caracteristică lui Augustin, au fost eliminate în istoriosofia lui Ioachim Planurile imanente și transcendente ale ființei au dobândit un dinamism necunoscut anterior al relațiilor reciproce, precum și o tensiune sporită, rezolvată printr-o catastrofă universală "La Augustin și Toma, adevărul creștin este stabilit odată pentru totdeauna pe anumite fapte istorice; la Ioachim, adevărul însuși are un orizont deschis și o istorie care este esențială pentru noi " În loc de o concluzie: paradoxurile istoriei providențiale Varietatea exemplelor de istorie providențială relevă faptul că toate strategiile explicative analizate se desfășoară printr-o serie de opoziții: - Providența divină și implementarea neautorizată a evenimentelor pământești, istoriei "sacre" și "seculare"; - fundament permanent (sens dătător de viață) și mișcarea continuă a fluxului istoric, a cărui legătură este concepută ca o verticală a timpului și a eternității; -dubla scara de timp, conform careia, in primul rand, prezentul se deschide spre viitor; în al doilea rând, mișcarea timpului se realizează ca o repetiție În același timp, dinamica internă a ordinii lumești se supune formulei "naștere - înflorire - moarte" și ne întoarce la început, reieșindu-se a fi un "transfer" al vechiului; - necondiționarea unei persoane în posibilitate și nesemnificația în realitate dau naștere la arhetipuri ale viziunii asupra lumii care se exclud reciproc: de la jubilație și reverență la disperare și catastrofism "În acest cerc de idei se înrădăcinează și negarea ascetică a societății, ducând la fuga din ea către deșert și mănăstire, întărită de discreția muncii diavolului în sistemul social" , precum și justificarea necritică a forma existentă de socialitate; - sfârşitul istoriei se dovedeşte şi el ambiguu: este înţeles fie ca limită absolută a vieţii pământeşti şi dobândirea eternităţii în planul ceresc al fiinţei, fie ca atare perioadă istorică care promite debutul "împărăţiei cei drepți" în limitele existenței pământești Tensiunea acestor opoziții, care rezultă din "deschiderea" tiparului stabilit de Scriptură, poate fi rezolvată grație ideii integrității istoriei ca componentă păstrată permanent Constanța acestei idei se realizează în trei afirmații interconectate: ) exterioritatea transcendentului la istoric se dovedește a fi cauza și sursa existenței istoriei ca sferă de teofanie completă și conferă unitate diversității evenimentelor și faptelor istorice; § Interpretări mistico-eshatologice ale istoriei în gândirea medievală ) integritatea istoriei se realizează în unitatea "purtătorului" ei - umanitatea unită, îndreptându-se spre scopul transistoric al lumii; ) vizibilitatea istoriei necesită înțelegerea oricărei verigă din lanțul ei prin referire la întreaga istorie de la începutul ei până la finalizare Aceste prevederi, descoperite de istoriosofia providențială, își vor păstra relevanța pentru filosofia istoriei, și nu numai cea care se numește creștină în sens confesional Percepția creștină a istoriei în ansamblul ei, care trebuie realizată, realizată, a devenit un fel de arhetip al filosofiei istoriei, realitatea inevitabilă a demersului filozofic Note Troelch E Istoricismul și problemele sale M , S Berdyaev N A Filosofia istoriei Paris, , p Eliade M Spaţiu şi istorie M , S Jaspers K Originile istoriei și scopul ei // Jaspers K Sensul și scopul istoriei M , S Tillich P Kairos // Tillich P Selectat: Teologia culturii M , S Tillich P Teologia culturii // Ibid S Blok M Apologia istoriei sau meșteșugul istoricului M , S Solovyov V S Lecturi despre Dumnezeu-bărbăție // Solovyov V S Works: În vol T M , P Ldwith K Sensul în istorie Chicago, P Collingwood R J Idee de poveste M , S Ldwith K Sensul în istorie R Uspensky L Ideea progresului în filosofia bl Augustin M , S Gilson E Filosofia în Evul Mediu (de la originile patristicii până la sfârșitul secolului XIV) M , S Meyendorff I Unitatea imperiului și împărțirea creștinilor // Meyendorff I Istoria Bisericii și misticismul creștin răsăritean M , S Le Goff J Civilization of the Medieval West S Citat Citat din: Filippov A F Sociologie și spațiu // Sociologie M , S Gilson E Filosofia în Evul Mediu S Meyendorff I Unitatea imperiului și împărțirea creștinilor p , Metalogicon & Policraticus al lui Ioan din Salisbury Voi Oxford, P Knowles D Evoluția gândirii medievale Londra, P Dialogus inter Magister et Discipulum // Guillermi de Ockham opera politica Voi Manchester, P , Copleston F Ch Istoria filosofiei medievale M , S Kant I Sfârşitul tuturor lucrurilor // Kant I Tratate şi scrisori M , S Zhebar E Italia mistică Tomsk, S , Ldwith K Sensul în istorie R Karsavin L P Filosofia istoriei SPb , S capitolul FILIA GNOSTICĂ ÎN CULTURA FILOZOFICĂ EVUL MEDIU § VIZIUNEA GNOSTICĂ A LUMII: ORIGINILE ŞI DEZVOLTAREA Apariția și ideile gnosticismului Elemente ale viziunii gnostice asupra lumii Una dintre componentele esențiale ale vieții spirituale din Evul Mediu occidental au fost ereziile gnostice care au existat până la Renaștere Semnificația lor este mare atât pentru istoria Bisericii, care și-a rafinat constant doctrina în polemica împotriva ereticilor, cât și pentru istoria gândirii medievale Acesta din urmă nu este în niciun caz întotdeauna luat în considerare în cărțile despre filosofia acestei perioade Între timp, este imposibil să înțelegem gândirea medievală fără a lua în considerare unul dintre principalii oponenți ideologici ai lui Tertulian, Augustin, Toma - gnosticii și maniheenii Prin erezii "gnostice" înțelegem acele mișcări care au fie o continuitate cu gnosticismul antic târziu, fie o asemănare strânsă în doctrină Aceștia sunt maniheii, priscilienii, bogomilii, catarii etc Dacă alte erezii și schisme din Evul Mediu erau asociate cu probleme de disciplină bisericească (montaniști, novațieni etc ) sau discrepanțe dogmatice (sabellieni, ari-ans, monofiziți etc ) ), atunci cei "gnostici" se disting printr-o interpretare fundamental diferită a principalilor teologi creștini: creația, creația și destinul omului, venirea lui Hristos, mântuirea În acest sens, trebuie să ne prefațăm relatarea mișcărilor gnostice medievale cu o luare în considerare a istoriei și doctrinelor gnosticismului antic Gnosticismul a apărut în ultimele secole î Hr printre sectarismul evreiesc În acel moment, iudaismul trecea printr-o perioadă dificilă: de la una § Viziunea gnostică asupra lumii: origini și dezvoltare Pe de altă parte, statul israelian reînviat Macabei a devenit o figură proeminentă în lupta geopolitică dintre Egiptul ptolemeic și Siria seleucidă, iar acesta a fost un stimulent pentru identitatea națională a evreilor Pe de altă parte, diaspora evreiască, mai ales numeroasă în Egipt, a fost de mult timp în contact cu cultura greacă, experimentând influența acesteia și, la rândul ei, exercitând o oarecare influență asupra acesteia Drept urmare, vedem două tendințe opuse în societatea evreiască Una dintre ele este așteptarea sfârșitului iminent al lumii (eshatologia), înmulțită de o presimțire acută a apariției lui Mesia și convingerea că numai aleșii vor fi mântuiți - "fiii luminii", cu care numai au fost identificaţi evreii care respectau cu evlavie Legea Un exemplu de sectă care trăiește cu astfel de așteptări a fost comunitatea Qumran, care avea o istorie lungă și probabil nu a fost un exemplu izolat Așteptări similare vor fi unul dintre motivele revoltelor catastrofale antiromane din secolele I-II n e (de la celebrul Război Evreiesc, înfățișat de Josephus Flavius, până la revolta apocaliptică a lui Bar Kochba), după care diaspora evreiască modernă își va începe numărătoarea inversă Cu toate acestea, această intoleranță nu va străpunge imediat, deoarece în vremurile elenismului în iudaism exista și o tendință opusă - prozelitismul Traducerea celor Șaptezeci de Interpreți a făcut Vechiul Testament accesibil populației vorbitoare de greacă și, dimpotrivă, în rândul evreilor a apărut un interes constant pentru cultura, filozofia și morala greacă Printre interpreții Scripturilor evreiești, au existat destul de mulți oameni care au combinat modelele evreiești actuale ale Targumului și Midrashim-ului cu alegorismul filozofic elen Cel mai faimos dintre acești interpreți este Philon din Alexandria (c î Hr -după d Hr ), un evreu elenizat ale cărui scrieri au avut o influență enormă asupra tradiției intelectuale creștine ulterioare Este foarte important ca unele dintre elementele concepției gnostice asupra lumii să poată fi văzute în sectarismul evreiesc extrem, de exemplu, în scrierile comunității Qumran, în timp ce celelalte pot fi văzute în iudaismul elenizat Elementele principale ale acestei viziuni asupra lumii pot fi rezumate după cum urmează Gnosticismul răspunde întrebărilor care în terminologia secolului trecut ar putea fi numite existențiale: care este soarta omenirii, care este destinul ei, mântuirea și mântuirea A obține răspunsuri la aceste întrebări înseamnă a obține cunoștințe absolute - gnoză Caracteristica fundamentală a unei astfel de cunoștințe este aceea că este identică cu cel mai înalt grad de autocunoaștere, auto-transformare și spa Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu bântuire gnostică Cel care a dobândit gnoza devine nu doar asemănător unui zeu, ci zeul însuși, doar temporar închis pe pământ Se trezește începuturi și abilități complet necunoscute oamenilor obișnuiți Gnosticul învață că el este o manifestare a celor mai înalte principii bune din această lume și că i se promite o întoarcere într-un loc mistic al plinătății ființei și al păcii perfecte, pe care gnosticii o numesc de obicei Pleroma ("plinătatea" greacă) După înțelegere (gnosticii vorbesc de "trezire"), cel mântuit descoperă adevărata natură a prinților acestei lumi și este capabil să depășească toate lanțurile lor și, mai presus de toate - necesitatea astrologică la care sunt supuși cei care trăiesc pe pământ ( credinţa în astrologie la acea vreme era aproape universală) Gnosticii i-au identificat pe conducătorii lumii noastre cu zeii planetari; eliberarea de sub puterea lor însemna că particula spirituală a unei persoane, urcând după moartea sa la Pleromă, ar putea străbate toate sferele cerești care "blochează" calea spre mântuire pentru oamenii obișnuiți În Extrase din Teodot, teologul creștin alexandrin Clement citează: "Înainte de botez, soarta este adevărată, așa cum spun ei [gnosticii]; după aceasta, astrologii mint Eliberează nu numai spălarea [botezală], ci și cunoașterea (gnoza) a cine am fost și cine am devenit, de unde venim și unde suntem abandonați, pentru ce ne străduim, de unde vine mântuirea, ce este naștere și renaștere "( , ) Un gnostic este o ființă de un fel special, pur și simplu pentru că nu este din această lume "V-am spus de la început că nu sunteți din lume, iar eu nu sunt din lumea aceasta", afirmă Isus în apocrifa gnostică Pistis Sophia (I, ) De la naștere, un gnostic este inerent unei anumite particule spirituale sau luminoase, absolut străină lumii noastre În diferite curente gnostice, a fost numită diferit, dar după apariția creștinismului și apariția numeroaselor școli gnostice care "mimau" creștinismul, cel mai adesea această particulă a fost numită scânteie spirituală sau pur și simplu spirit (pneuma) De remarcat că gnosticii au introdus acest element în structura ființei umane și pentru că opoziția obișnuită a sufletului și a trupului, atât de bine elaborată în filosofia antică, nu le satisfacea În înțelegerea lui Platon, Aristotel, stoici, orfici, sufletul acționează ca forță conducătoare, care acționează, care modelează materia Deși sufletul este opus materiei, ele sunt gândite într-o conexiune energetică Aici a fost necesar să găsim ceva care este complet de altă lume atât pentru materie, cât și pentru suflet, care împreună creează lumea vizibilă Prin urmare, spiritul despre care vorbesc gnosticii este complet transcendent, străin de lumea noastră și de neînțeles A o cunoaște (a avea gnoză despre ea) nu poate fi decât purtătorii unei particule spirituale înșiși - gnosticii § Viziunea gnostică asupra lumii: origini și dezvoltare Cât de de altă lume este componenta spirituală a unei persoane pentru lume, la fel cum de altă lume este pentru lume creatorul ei, cel mai înalt zeu, care este descris de gnostici aproape întotdeauna apofatic Cel mai izbitor exemplu de raționament despre început poate fi citat din Apocrifonul lui Ioan: "El este un spirit, este imposibil să ne gândim la el ca la un zeu sau că există într-o imagine, pentru că este mai presus decât un zeu Aceasta este o putere asupra căreia nimeni nu stăpânește, căci nimeni nu există înaintea lui Ce pot să spun despre el, de neînțeles? "( - ; tradus de A I Elanskaya) Gnosticul de la mijlocul secolului al II-lea vorbește nu mai puțin expresiv despre început n e Basilidei "A fost o vreme când nu era nimic Nici măcar nu era nimic în sine nu era om, nici înger, nici zeu, nimic care să poată fi numit un zeu inexistent fără motiv, fără percepție, fără voință, fără decizie, fără aspirație, fără dorință creați lumea "(Hippolitus, Refutarea ereziilor - ; traducere de E V Afonasina) Desigur, în epoca Antichității târzii, cei mai mulți gânditori au vorbit despre început în terminologia apofatică - atât filosofi păgâni (stoici târziu, neoplatoniști), cât și teologi creștini Principala diferență dintre gnostici este că ei înfățișează în mod asemănător caracterul de altă lume a particulei spirituale din om și zeul transcendent din lume Textele gnostice subliniază constant poziția specială a aleșilor: "De la început ești nemuritor; sunteți copii ai vieții veșnice" (Valentin (Clement Alexandria, Stroma IV, )) Statutul special, divin al gnosticului semnifică înrudirea sa cu Pleroma Fiecare dintre inițiați este o bucată din Plerom care este destinat să se întoarcă Cu toate acestea, chiar vom întări această teză: gnosticul este legat nu numai de Pleroma, ci și de primul zeu! Tocmai acest lucru este indicat de afirmația unui contemporan al lui Hristos, celebrul Gnostic Simon din Samaria (Simon Magus al Noului Testament), că el însuși este cel mai înalt zeu care a coborât pe pământ Simon nu a făcut excepție, așa cum ne mărturisesc atât ereziologii creștini, cât și criticii păgâni ai tradiției gnostice creștine O astfel de convingere era posibilă numai dacă gnosticul își identifica pe deplin esența spirituală cu Dumnezeu, sau cel puțin cu manifestarea sa sub forma unei esențe spirituale - Pleroma Această identitate esențial paradoxală a părții și a întregului, inițiatul și Dumnezeu, a fost trăsătura cea mai izbitoare a gnosticismului antic Se pune întrebarea de unde a venit lumea noastră, dacă este o vale a suferinței Această latură a învățăturilor gnostice a fost întotdeauna cunoscută mai mult decât altele; este numit uneori "mit gnostic" O poveste uimitoare despre crearea lumii spirituale (Pleroma) de către cel mai înalt zeu, despre desfrânarea involuntară comisă de una dintre creaturile care locuiesc în această lume și despre apariția materiei rele și a demiurului Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu ha din această lume, despre crearea lumii și a omului nostru - toate acestea formează o parte semnificativă atât în mesajele ereziologilor creștini, cât și în colecția de texte care au venit de la gnosticii înșiși Cele mai importante puncte ale "mitului gnostic" sunt următoarele a) Crearea lumii spirituale de către un zeu supraexistent și de neînțeles Limbajul tratatelor gnostice interpretează destul de ambiguu acest proces: atât ca emanație, cât și ca naștere, și ca creație Cu toate acestea, trebuie remarcat că la acea vreme nu exista o limită terminologică atât de rigidă între ideea creării lumii din nimic și conceptele tradiționale păgâne de emanare și naștere, așa cum credem acum Lumea spirituală în sine (Pleroma) este atât ființă, cât și cunoaștere Fiecare dintre entitățile spirituale care locuiesc în Pleroma este simultan un atribut al zeului cel mai înalt: Primul Gând, Providența, Abisul, Dorit, Înțelepciunea, Logosul, Primul Sacrament, Singurul Născut etc Multe texte gnostice afirmă că entitățile spirituale există în perechi de căsătorie ( syzygy), care este o imagine cerească a căsătoriei pământești Este izbitor faptul că gnosticii mitologizează conceptele teologice și filozofice care pot fi găsite în filosofia antică târzie Fiecare dintre ele se transformă într-o ființă spirituală, într-un fel sau altul legată de istoria lumii noastre Mitologizarea este una dintre modalitățile de a stăpâni materialul filozofic, traducându-l într-un limbaj mai familiar conștiinței de masă Platon părea să facă ceva asemănător atunci când și-a completat sau continuat raționamentul filozofic cu mituri despre crearea lumii, despre structura sufletului și soarta lui după moarte În cazul gnosticilor avem totuși de-a face cu o cu totul altă mitologizare: dacă Platon și-a lămurit doctrina în limba pe care în acel moment o considera potrivită în legătură cu natura subiectului, atunci ei întorc învățăturile despre Logos , providenţa şi intelectul într - o poveste despre participanţii la creaţia dramatică a cosmosului Astfel, gnosticii nu au asimilat atât de mult, ci mai degrabă au reelaborat gândirea filosofică de atunci Dialogurile lui Platon, ca și scrierile stoicilor și pitagoreenilor, au devenit în ochii lor narațiuni alegorice despre misterul originii lumii și al omului La aceasta trebuie adăugat că transformarea conceptelor abstracte în nume personale ale creatorilor dramei cosmice subliniază liberul arbitru ca atribut indispensabil a tot ceea ce există, chiar dacă această libertate este folosită pentru rău b) Crearea lumii materiale și a omului În învățăturile gnostice nu există o explicație exhaustivă și unificată a originii lumii inferioare, adică a lumii noastre Explicați fiecare § Viziunea gnostică asupra lumii: origini și dezvoltare ny poate fi criticat din punct de vedere al logicii formale și încearcă să "restaureze" interpretarea apariției cosmosului care este comună tuturor mișcărilor gnostice Cu toate acestea, nu ar trebui să cauți logica apodictică în mit Mitul se adaptează mai degrabă la experiența existențială decât să comunice informații consistente din punct de vedere logic Dacă, totuși, încercăm să generalizăm ceea ce au vrut gnosticii să transmită turmei lor, atunci vom vorbi despre libertatea ființelor spirituale: având libertatea de alegere, dar neavând o gnoză completă, îngerii inferiori ai lumii spirituale fac un greseala fatala Poate fi înfățișată în diferite moduri: ca invidia îngerilor față de creatorul tuturor lucrurilor și o încercare de a-l egala "în putere și slavă"; ca desfrânare săvârșită de Sofia, cea mai de jos dintre entitățile incluse în Pleroma, care, pe lângă mirele ei spiritual (Doritul), a încercat să devină ca un zeu superior și să dea naștere unei noi realități; ca gelozia principiilor spirituale feminine pentru bărbat, chiar ca ispită din partea materiei, care până atunci era în neant, dar trezită de activitatea Pleromei Cel mai înalt zeu nu este responsabil pentru ceea ce s-a întâmplat, prin urmare, el nu este creatorul răului Din acest motiv, gnosticii sunt adesea tratați ca dualiști Dar acesta este un dualism de un tip special, care este mai bine denotat prin termenul "monodualism" Însăși libertatea de alegere, inerentă principiului inferior, sugerează o alternativă la binele pe care Dumnezeu îl personifică Și această alternativă este răul, voința, materia, formând instantaneu o realitate specială Această a doua realitate, născută din gelozie, invidie, frică, pocăință și tristețe a unei creaturi abate de la Dumnezeu, nu este veșnică și deci nu este absolută Perioada duală din istoria universului se va opri, răul va fi separat de bine și va fi distrus Unitatea originală va fi restabilită Cu toate acestea, prezența în momentul prezent a unei confruntări dure între forțele opuse ale luminii și întunericului este destul de evidentă pentru gnostici Descrierea universului cu numeroșii săi demoni, prinți, îngeri și arhangheli a fost preluată de gnostici din mai multe surse, combinându-le într-o măsură mai mare sau mai mică: din mitologia tradițională, magia și astrologia de bază, precum și din textele teosofice, similare la "oracolele caldeene" venerate de filozofii neoplatoniști (acestea din urmă pot fi caracterizate drept metafizică astrologică) La aceasta trebuie adăugată influența filosofiei antice, în special a platonismului și stoicismului: de exemplu, motivele din cele mai populare două dialoguri platonice, Timeu și Fedro, precum și din scrisorile lui Platon, sunt remarcate în scrierile gnostice Într-un fel sau altul, dar gnosticii au lucrat cu o imagine a lumii care era de înțeles culturii antice târzii "Ezoterism" antichitate târzie (prin care înțelegem numeroase culte de mister estice, răspândite Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu ciudat în statele elenistice și în Imperiul Roman, nebunia pentru astrologie și magie) a găsit un răspuns în religiozitatea de bază, adică în ideile filistin, superstițioase ale majorității locuitorilor lumii greco-romane de atunci, pretinzând că dezvăluie secretele ascunse ale universului Gnosticii, însă, au făcut pasul următor, declarând că adevărata realitate este de altă lume pentru această imagine a lumii, schimbând radical valoarea și accentele semantice în viziunea tradițională asupra lumii Lumea materială și omul Capii "acestei lumi" creează un cosmos, parcă ar parodiază structura Pleromei, iar în interiorul ei - o persoană Omul este inițial conceput de ei ca un războinic care poate salva lumea materială de "intervenția" forțelor luminii Creat după chipul și asemănarea forțelor superioare, omul primește o natură spirituală în ciuda stăpânilor cosmosului Omul este destinat să completeze istoria lumii materiale c) Mântuirea omului şi distrugerea lumii materiale Omul în ideile gnosticilor este o ființă destul de complexă Ea cuprinde trei niveluri: corpul material (de la conducătorii acestei lumi), natura spirituală (care personifică alegerea liberă și pocăința, dar capabilă să fie ispitită și să devieze la rău) și, în sfârșit, partea spirituală Departe de toți oamenii îl au pe acesta din urmă, de unde are loc divizarea în aleși și restul umanității Primii sunt predestinați pentru mântuire, în timp ce ceilalți se pot baza doar pe puterea propriei pocăințe "Omul material, după gnostici, este un han sau o casă în care trăiește fie sufletul însuși, fie sufletul și demonii, fie sufletul și logosul semănați în el de sus" (Hipolit, Refutarea ereziilor VI, ) Omul este un câmp de luptă între forțele bune și cele rele În mod curios, pe baza acestei învățături, criticii creștini ai gnosticilor i-au acuzat de tot felul de păcate Principiul material nu are valoare, este doar o piedică, deci nu este mai bine să dai înapoi spiritelor materiale ceea ce cer ele, eliberându-te de puterea lor (spiritele materiale au fost identificate de gnostici cu nevoi carnale)? Clement din Alexandria susține că gnosticii s-au referit la un pasaj binecunoscut din Sf Pavel către Romani: "Păcatul nu are putere asupra voastră, căci nu sunteți supuși legii, ci harului" Este greu de evaluat cât de adevărate sunt acuzațiile gnostice ale libertarismului; cunoaștem o mulțime de exemple de evaluare complet opusă a moralității gnostice - ca predicare a ascezei extreme, excesive Într-un fel sau altul, dar percepția despre "eu" în doctrina gnostică era serios diferită de ceea ce suntem obișnuiți Sufletul un pic putrezesc § Viziunea gnostică asupra lumii: origini și dezvoltare ki, destul de în spiritul filozofiei platonice din acea vreme, era denumit "gen intermediar" (un intermediar între principiile superioare și cele inferioare), în esență, nu liber Ea se află sub puterea zeilor acestei lumi și nu știe despre particulele ascunse în adâncurile ei De îndată ce această particulă se trezește, sufletul se găsește în puterea sa: tot ceea ce credem că facem bine și folositor este făcut de zeul ascuns în noi, tot ce este mai rău și răul sunt demoni Întrucât sufletul însuși nu este capabil să-și amintească nașterea, este necesară sosirea Mântuitorului, care comunică gnoza unei persoane, trezind o scânteie spirituală în el Gnosticii povestesc despre multiplele apariții ale reprezentanților Pleromei: de la Sofia, care, sub forma Evei și a șarpelui Paradisului, îl luminează pe Adam și până la personaje din istoria Vechiului Testament precum Set, Enoh, Melchisedec și chiar și Cain Nu trebuie să fii surprins de alegerea gnosticilor: cei mai mulți dintre ei considerau Vechiul Testament ca fiind Scriptura de la zeii inferiori și, prin urmare, l-au interpretat la discreția lor În epoca creștină, gnosticii îl văd pe Mântuitorul principal în Hristos, luând în considerare toți cei anteriori fie mesagerii Săi, fie întrupările Sale Această idee a "reîncarnării apostolilor" ar fi foarte populară în gnosticismul medieval În salvarea oamenilor, mesagerii Pleromei se salvează și ei înșiși, restabilind unitatea lumii spirituale, ruptă de căderea părților ei inferioare Gnosticii se așteptau la distrugerea finală a lumii în viitorul apropiat: "Sfârșitul va veni când toată natura spirituală va fi încadrată de gnoză și va deveni perfectă Aceasta se referă la acei oameni spirituali care au cunoaștere desăvârșită a lui Dumnezeu și sunt inițiați în sacramente " (Ireneu, Împotriva ereticilor I, ; traducere de E V Afonasina) Prinții acestei lumi se vor devora unii pe alții, "oameni materiale" și toți păcătoșii vor pieri odată cu ei Restaurarea Pleromei va fi marcată de o sărbătoare a căsătoriei: "Ființele spirituale, aruncându-și hainele, adică sufletele, urmând mamei (Sophia), conducând mirele (Doritul), își vor introduce mirii-îngerii în căsătorie camere și se vor găsi la o nuntă inteligentă și veșnică" (Clement Alexandria, Extrase din Teodot , ) În ciuda acuzațiilor de desfrânare (și chiar dacă unii clerici gnostici credeau că permisivitatea este posibilă pentru cei aleși), mentalitatea generală a gnosticilor era ascetică Lumea materială și toate ispitele ei nu sunt nimic în comparație cu cosmosul spiritual El, această lume, este temporar și nu poate lega purtătorul unei particule spirituale de sine Prin urmare, asceza gnostică era asceză, eliberatoare de puterea cărnii și a existenței materiale În dezvoltarea tezei binecunoscute a lui S S Averintsev despre diferența dintre antichitatea târzie și asceza creștină, putem vorbi despre diferența radicală dintre creștini Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu și gnosticismul tocmai pe acest punct: dacă asceza creștină este asceza smereniei, atunci cea gnostică este lupta cu tot ce este material Gnosticism și creștinism Ideile gnostice pe care le-am prezentat nu contraziceau ideile care erau atunci larg răspândite în Mediterana Așteptarea lui Mesia, posibilul sfârșit al lumii, se plânge că zeii buni au întors spatele lumii, erau tipice grecilor și chiar romanilor Astfel, întrepătrunderea gnozei evreiești și a ideilor populației statului roman de atunci era o chestiune de timp Doctrina creștină doar a stimulat acest proces Așa s-a întâmplat în primul secol n e Primul gnostic cunoscut nouă pe nume, Simon Magus, un contemporan cu Hristos și unul dintre personajele comune ale istoriei Noului Testament, deschide o listă aproape nesfârșită de crezuri și secte gnostice Nu toți au adoptat frazeologia creștină Din scrierile fondatorului neoplatonismului, Plotin, știm despre gnosticii platoniciști, în Egipt, hermetismul a apărut pe baza magiei locale și a spiritului gnostic și s-a dezvoltat și gnoza iudeo-creștină - ca exemplu, putem citați comunitățile mandaenilor, care au supraviețuit nu numai Antichității, ci și Evului Mediu Cu toate acestea, majoritatea sectelor gnostice erau încă "creștine" Aproape imediat, gnosticii, crezând sincer că mărturisesc creștinismul autentic, au intrat în controversă cu tradiția ortodoxă A căpătat caracterul său cel mai ascuțit în secolul al II-lea, când gnosticismul era o alternativă reală la creștinism Printre cele mai importante repere ale acestei controverse se numără lupta cu învățăturile lui Marcion, creatorul unui tip special de creștinism, care a trăit în prima jumătate a secolului al II-lea Marcion a fost cel care a încercat să ofere dovezi textuale că Noul și Vechiul Testament aparțin unor zei diferiți: cel mai înalt zeu și demiurgul Pentru prima dată, conceptul de unitate a Divinului se va forma în Biserică tocmai în polemica cu Markion Disputele cu Marcion au jucat un rol la fel de important în dezvoltarea hristologiei (Marcion credea că Hristos a apărut pe pământ doar sub forma unui om, că componenta sa umană era iluzorie), precum și canonul Noului Testament O atenție și mai mare a apologeților și teologilor creștini a fost atrasă la mijlocul secolului al II-lea de talentatul predicator și scriitor Valentin, de la care au provenit numeroase școli gnostice Într-un fel, controversa cu el a fost un moment decisiv în formarea doctrinei creștine Disputa nu a fost doar împotriva unui mit străin creștinismului, ci împotriva însăși posibilității unei interpretări mitologice a Scripturii Apologeți ai Bisericii precum Irineu, Clement, Tertulian, în polemica lor împotriva gnosticilor - § Doctrine gnostice în Evul Mediu Valentinienii au făcut un pas decisiv în formarea metodelor de exegeză creștină Pe lângă marcioniți și valentieni, este necesar să menționăm mișcări gnostice din secolele II-I precum Varveliți, Ofiți, Nanos, adepți ai lui Carpocrates, Basilides, Bardesanus, ale căror învățături au fost și ele subiect de controversă În secolul III Gnosticismul intră într-o perioadă de criză Au rămas doar câteva școli care și-au putut forma propriile biserici, în primul rând marcioniții și bardesaniții Restul a devenit o masă amorfă, unde diferențele esențiale dintre doctrine s-au pierdut Acest lucru este dovedit de o colecție de texte "ezoterice" de la mănăstirea din Henoboskion, îngropată în secolul al IV-lea î Hr după curățarea bibliotecilor monahale din Egipt de cărți dubioase (cunoscute în prezent ca "biblioteca Nag Hammadi"), această colecție coexistă cu fragmente din scrierile lui Platon, din corpus ermetic, din scrierile creștine propriu-zise, precum și cu apocrife ale școlilor gnostice de diverse direcţii Toate acestea seamănă puțin cu colecțiile de cărți de pe rafturile unui iubitor modern de literatură ezoterică: principiul selecției lor nu este respectarea strictă a unor dogme, ci un interes eclectic pentru subiectul în sine Devenit un fenomen al culturii de masă, gnosticismul și-a pierdut nu numai structura organizatorică, ci și integritatea doctrinară În secolul III Ieșirea din comunitățile gnostice a devenit atât de masivă încât în rândul clerului creștin s-a pus întrebarea dacă rebotezarea foștilor eretici era necesară Cu toate acestea, chiar la sfârșitul secolului al III-lea, o nouă mișcare religioasă a pătruns în Imperiul Roman, atât în spirit, cât și genetic legată de gnosticism - maniheismul Din acest moment se poate vorbi de gnostici medievali, pe care autorii bisericești preferau să-i numească maniheeni § Doctrine gnostice în Evul Mediu Maniheismul - Maniheismul a apărut la mijlocul secolului al III-lea în Mesopotamia, care aparținea atunci puterii iraniene a sasanizilor Mani ( - ) a creat o doctrină care pare eclectică: este văzută ca o sinteză a ideilor gnostice, iudeo-creștine, zoroastriene, mitraice și chiar budiste Timpul în care Mani și-a format propria doctrină a fost decisiv pentru Iran: dinastia "națională" sasanide, ajunsă la putere, căuta o ideologie pentru statul lor Pentru a face acest lucru, autoritățile au încercat să reînvie zoroastrismul autentic, dar au fost confuze cu privire la ce fel Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu dintre versiunile disponibile atunci ale învățăturilor lui Zoroastru pot fi considerate autentice Mani și-a propus propria versiune, care, cel puțin sub Shah Shapur I, a concurat cu zoroastrismul tradițional Influența mitologiei Avestei - cartea sacră a zoroastrienilor - a provocat în maniheism o idee dualistă a structurii universului Strict vorbind, mitul maniheic diferă de mitul gnostic antic în două moduri: În primul rând, principiul rău (Materia) se dovedește a fi co-etern cu Dumnezeu În fața noastră se află un fel de dualism ontologic, pe care maniheii au încercat însă în toate modurile posibile să-l atenueze: negând reprezentanților forțelor răului numele de "zeu", i-au numit exclusiv "demoni" (adică au coborât statutul lor); în al doilea rând, lumea materială nu este rea Potrivit maniheenilor, cosmosul a fost creat de zei buni din carnea demonilor învinși Funcția sa principală este de a servi ca un fel de mecanism pentru extragerea particulelor de substanță ușoară din materie, care au fost amestecate cu aceasta în momentul în care forțele răului au intrat în război împotriva lumii binelui Diferențele rămase între gnosticismul antic și doctrina maniheică pot fi explicate prin faptul că în persoana acesteia din urmă avem de-a face cu evoluția ideilor gnostice - evoluție care nu s-a oprit până în epoca Înaltului Ev Mediu Ereticii medievali au trebuit să răspundă la cel puțin o întrebare istoriozofică: care este sensul vieții lui Hristos? Maniheenii, și în special "succeșii" lor de mai târziu - paulicienii, bogomilii și catarii - au văzut viața lui Hristos ca un eșec dramatic al puterilor superioare În opinia lor, Biserica oficială se află sub puterea lui Satana: de aceea, propovăduirea lui Hristos nu a fost auzită de toți asociații Săi și doar unii dintre ei au fost demni de cunoștințele primite În acest sens, maniheii, și apoi mișcările eretice de mai târziu, au format un fel de schemă istoriozofică Ei au susținut că apostolii coboară în mod regulat în lumea noastră (ca întruchipare a celei mai înalte forțe de lumină) Printre acești apostoli se numărau Adam, Noe, Melhisedec, Enoh, Hristos însuși Fiecare dintre ele creează o biserică, care este un mijloc de iluminare și mântuire a purtătorilor de particule de lumină După ceva timp, oamenii păcătoși intră în biserică și aceasta cade sub puterea lui Satana Apoi, în timpul vieții mai multor generații, învățătura există într-o formă ascunsă: doar un cerc îngust al aleșilor o trece din gură în gură Cu toate acestea, atunci se instalează o nouă perioadă cosmică, iar apostolul coboară din nou pe pământ Această învățătură, ale cărei ecouri se găsesc cu ușurință în unele curente ezoterice moderne, s-ar putea modifica § Doctrine gnostice în Evul Mediu sia Astfel, paulicienii, eretici care propovăduiau în estul Asiei Mici și în Armenia în secolele IV-IX, au numit comunitățile lor bisericești locale cu numele bisericilor menționate în epistolele Noului Testament: filipene, macedonene etc înaintea noastră un exemplu al doctrinei reîncarnării bisericilor Capacitatea vechilor gnostici de a se inspira din figuri mitologice din diverse tradiții are o extensie curioasă Manikheev poate fi considerat susținători ai ideii unei singure înțelepciuni universale, care se manifestă sub diferite forme în diferite perioade de timp și în diferite regiuni În primele secole d Hr astfel de opinii au fost împărtășite de mulți filosofi antici (Plutarh, Numenius, Plotin) și chiar de unii predicatori și apologeți creștini (de exemplu, Clement din Alexandria), dar treptat creștinismul a abandonat această toleranță Dar Mani a început să se considere unificatorul a trei confesiuni deodată: zoroastrismul, creștinismul și mitraismul Mai târziu, probabil după moartea lui Mani, budismul a fost adăugat la această listă, și chiar mai târziu, când maniheismul s-a răspândit în China (secolele VII-XII), taoismul Pătrunzând în noi regiuni, maniheismul a atras în mod activ populația locală de partea sa, argumentând că profesorii adorați de locuitorii locali erau apostoli ai aceleiași credințe ca și Mani S-a dezvoltat și ideea primilor gnostici că "bătrânul", omul material, este un loc de confruntare între bine și rău Astfel, secta mesaliană a învățat că Satana trăiește în om și este posibil să-l expulzi doar prin mijloace extraordinare Maniheismul vorbește despre această luptă ca pe o confruntare între omul vechi (material), creat de demoni, și omul de lumină, asemănător zeilor luminii Una dintre cele mai clare expresii ale acestui punct de vedere poate fi găsită într-un tratat catar din secolul al XIII-lea "Pe două principii", în care o ființă umană se dovedește a fi doar un substrat, care este înzestrat cu proprietăți bune sau rele de forțele care acționează asupra ei Într-un mod diferit decât în gnosticismul antic, se pune problema libertății Libertatea presupune o alegere alternativă, precum și centrul de voință și de decizie care face această alegere Gândirea creștină, începând cu Clement din Alexandria și Origen, a abordat în mod repetat acest subiect, deoarece libertatea de alegere este asociată cu responsabilitatea și sănătatea mentală a unei persoane Importanța libertății de alegere crește și mai mult datorită specificului ontologiei creștine: fiecare eveniment este unic, fiecare act de alegere făcut de o persoană nu poate fi "reluat", un păcătos poate fi salvat doar prin pocăință absolută pentru păcatul său, el nu are o "reducere" sub forma unui "cerc de vieți" pitagoreic-neoplatonic Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu implicând răscumpărarea și corectarea erorilor în viitoarele nașteri Chiar și cu cea mai profundă pocăință, consecințele păcatului pot fi atât de puternice încât o persoană nu este capabilă să se mântuiască pe sine și nu poate decât să spere în mila lui Dumnezeu Sectele "maniheice" au privit această problemă într-un mod complet diferit Desigur, nu a existat o unitate perfectă de puncte de vedere în opiniile lor - de exemplu, lucrarea "Pe două principii" deja menționată mai sus a fost îndreptată polemic nu numai împotriva doctrinei catolice, ci și împotriva oponenților dintre catarii înșiși Cu toate acestea, punctele de vedere ale reprezentanților extremi ai acestei mișcări sunt destul de caracteristice și exprimă tendința de bază a gnosticismului medieval După părerile maniheilor din vremea lui Augustin, precum și ale unei părți a catarilor din secolele XII-XIII, singura libertate disponibilă omului este libertatea de acțiune a lui Dumnezeu în el În general, o persoană nu face o alegere În limbajul modern, conștiința sa de sine psihică nu este rezultatul activității "eu-ului", ci o reflectare a interacțiunii forțelor angelice și care se opun lui Dumnezeu O formulă foarte asemănătoare la finalul lucrării sale a fost scoasă la iveală de Augustin, care nu a scăpat niciodată complet de influența perioadei maniheice a vieții sale: tot ce este făcut bine de mine este făcut de Dumnezeu Adevărat, versiunea maniheică a acestei formule arăta diferit, deoarece ereticii, după cum mărturisesc sursele, identificau adevăratul "eu" cu principiul spiritual, divin care acționează în om Așa cum se întâmplă adesea, o ușoară modificare a formulării pare să dea naștere unui sens radical diferit: tot ce este bun în mine este rodul activității mele, căci adevăratul eu este un zeu De fapt, diferența dintre smerenia extremă a lui Augustin și mândria evidentă a maniheenilor și a catarilor nu este atât de mare pe cât pare, pentru că vine din concepții similare despre natura umană Nu există nicio îndoială că discuțiile teologice medievale despre liberul arbitru al omului, de la Anselm de Canterbury la F Suarez, au fost inspirate de paradoxurile formulate de Augustin, care s-a certat înverșunat cu maniheenii, dar s-a înclinat inconștient spre simplitatea viziunilor lui adversarii lui Maniheenii, iar după ei paulicienii și catarii, susțineau că învățătura lor era extrem de rezonabilă Acest lucru este remarcat de Augustin, care a petrecut ceva timp în comunitatea maniheică: au promis că vor scăpa pe ascultători de superstiții, frici, tristețe, ducând la Dumnezeu "cu ajutorul unei înțelegeri minunate și simple" Tânărul Augustin a fost mituit la maniheeni prin promisiunea de a explica mai întâi în ce să creadă și abia apoi de a lăsa locul credinței De fapt, raționalismul adepților lui Mani avea alte fundații decât raționalismul filozofic al neoplatoniștilor sau discursul "credinței cunoscătoare" a lui Clement din Alexandria și § Doctrine gnostice în Evul Mediu Sau Augustin "Înțelegerea lor minunată" este un apel la bunul simț, susținut de interpretarea textelor sacre Un exemplu de astfel de "raționalism" gnostic a fost deja Marcion, menționat mai sus A scris un eseu ("Antiteză"), în care a pus în contrast Dumnezeul Creator al Vechiului Testament și Dumnezeu Tatăl Noului Testament A găsit destul de multe contradicții între Scripturile evreiești și creștine și prin aceasta a stabilit paradigma urmată de gnosticii de mai târziu - de la maniheenii din vremea lui Augustin până la autorii cărții "Pe două principii" Bunul simț ne spune că există rău în lume și este nevoie de mult efort pentru a încerca să-i dovedești natura iluzorie De îndată ce "experiența răului" a fost întărită de citate din Scriptură, o astfel de doctrină a început să revendice statutul de teologic Vulnerabilitatea maniheenilor, potrivit lui Augustin, era că următoarea lor mișcare nu era deloc rațională Explicația lor asupra realității răului era mitologică (versiunea maniheică a "mitului gnostic" poate fi găsită, de exemplu, în Kefa-laya, o lucrare gnostică scrisă în secolele IV-V în Egipt), iar acest dezgustat pe Augustin Într-un fel, acesta a fost "călcâiul lui Ahile" al sectelor maniheice din secolele următoare Raționalismul - cel puțin la nivelul bunului simț - pe care l-au folosit pentru a explica fundamentele doctrinei lor, a fost înlocuit de mitologia ezoterică de îndată ce au încercat să răspundă la întrebarea "de ce există două principii ale universului?" Cu toate acestea, simplitatea schemei folosite de manihei a fost atât de atractivă, încât pe parcursul întregului Ev Mediu au fost urmați de un număr semnificativ de oameni - atât intelectuali, cât și plebei Persecuția maniheilor în statul roman a început sub împăratul păgân Dioclețian în anul , iar cruzimea sa nu a fost inferioară persecuției lui Dioclețian a creștinilor Primul autor care a scris împotriva doctrinei maniheiste (c ) a fost și filozoful păgân Alexandru din Lycopolis În secolul al IV-lea, împărații creștini și ereziologii au preluat ștafeta în lupta împotriva maniheismului Multă vreme biserica eretică, formată din Mani și centrată în Babilon, și-a trimis predicatorii în Palestina și Egipt Cu toate acestea, deja în secolul al XV-lea în Egipt, apoi în Africa de Nord, Galia, Grecia au apărut comunități maniheene, într-o măsură sau alta legate de alma mater mesopotamia În acest moment, structura comunității manihee și a bisericii a luat contur Comunitatea religioasă era formată din două straturi: "aleșii" - care combină caracteristicile clerului creștin și ale călugărilor, și "ascultătorii", adică maniheenii laici Maniheii aveau proprii episcopi, arhiepiscopi și chiar și propriul lor papă, succesorul lui Mani Institutul "papatului" maniheic Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu a fost cunoscută în Orient până în secolul al XI-lea (sub musulmani, "taticul" se va muta din Babilon în Samarkand) Când Augustin la începutul secolelor IV-V s-a certat cu maniheenii, a avut de-a face cu reprezentanții unei organizații bisericești puternice și dezvoltate În paralel, au apărut mișcări care pot fi numite condiționat apropiate de maniheism Cel mai mare scandal din societatea bisericească a fost provocat de predica preotului spaniol Priscilian la sfârșitul secolului al IV-lea - începutul secolului al V-lea Însuși predicatorul a fost executat de uzurpatorul Maxim, dar mișcarea a continuat încă un secol și jumătate Polemiciștii creștini i-au criticat pe maniheeni și pe priscilieni pentru fascinația lor pentru astrologie, pervertirea ritului creștin și magie Totuși, așa cum am văzut cu Augustin, situația era mult mai complicată Maniheenii au pus acut intelectualilor creștini câteva probleme care ar fi esențiale pentru gândirea medievală: răul și teodicea lumii, libertatea umană, sensul istoriei "acestei lumi" Augustin, argumentând versiunea creștină a soluționării acestor probleme, reconsideră problema unității Dumnezeirii și a teologiei trinitare, analizează Cartea Genezei, arătând că mitul maniheic nu are loc în Scriptură Totuși, la sfârșitul vieții, impresionat de invaziile barbare și de prăbușirea Imperiului Roman de Apus, își amintește brusc de tinerețea maniheică, care se manifestă în doctrina celor două orașe și în liberul arbitru al omului Limita istoriei maniheilor ca mișcare de masă a fost pusă de invaziile barbare din secolul al V-lea și o politică dură față de dizidenți, dusă în secolele V-VI atât în vest, cât și în estul Mediteranei (maniheii din vestul fostului Imperiu Roman au dispărut odată cu stratul "de mijloc" al populației: tocmai în acest strat a fost cel mai răspândit interesul pentru ezoterismul religios) După edictele împăratului Iustinian îndreptate împotriva neamurilor, precum și persecuția ereticilor, care în unele cazuri s-au transformat în distrugerea lor completă, relatările despre mișcarea maniheică devin din ce în ce mai rare Cuvântul "maniheist" devine un cuvânt murdar, iar atât scriitorii occidentali, cât și bizantini au dat adesea acest nume oponenților lor pur și simplu pentru a-i acuza de erezie - fără a încerca să-și dea seama dacă era manihei sau nu Cele mai puține referiri la manihei sunt între papii Grigore cel Mare ( - ) și Grigore al II-lea ( - ) Dar în secolul VI în Europa au început să vorbească din nou despre adepții lui Mani - și nu au fost uitați de șase secole paulicianismul Centrul mișcării eretice s-a format din nou în Orient De data aceasta a apărut în estul Asiei Mici și în nordul Mesopotamiei - pe teritoriul unde arta era foarte puternică § Doctrine gnostice în Evul Mediu Minsk element al populației și care a făcut obiectul unei lupte nesfârșite între bizantini și musulmani Mișcarea a fost numită Paulician, după anumiți Pavel și Ioan, predicatori care au trăit fie în secolul al VI-lea, fie în secolul al VII-lea Multă vreme, autoritățile bizantine au fost tolerante față de paulicieni - atât în legătură cu o anumită autonomie religioasă a poporului armean, cât și pentru motivul că armenii au furnizat Constantinopolului cele mai multe contingente militare pregătite pentru luptă Cu toate acestea, în secolul al IX-lea Paulcienii au creat un principat mic, dar agresiv, centrat pe Tefrik; detașamentele lor au ajuns la Efes și la coasta malaie a Bosforului Abia în trupele suveranului bizantin Vasile I Macedoneanul au luat Tefrika, după care paulicianismul a încetat să mai reprezinte o amenințare politică la adresa imperiului O parte dintre paulicieni au fost relocați în Tracia, unde și-au prezentat învățăturile slavilor din Macedonia și Bulgaria, alții au rămas în Armenia și în secolele următoare au devenit cunoscuți sub numele de Tondra-Kiani Paulicianismul a provocat o controversă literară vie, atât în rândul scriitorilor armeni, cât și în cei bizantini Printre aceștia din urmă, se poate aminti pe Petru din Sicilia cu "Istoria utilă" a sa și pe celebrul Patriarh Fotie, care a alcătuit cartea "Despre creșterea secundară a maniheenilor" Autoritățile ecleziastice bizantine au compilat chestionare care i-au ajutat pe oficiali să identifice ereticii; mai târziu, o practică similară va fi dezvoltată de către inchizitorii vest-europeni din secolul al XIII-lea Doctrina pauliciană ne este cunoscută doar din poveștile ereziologilor, deoarece ereticii înșiși nu au lăsat scrieri "Ei hotărăsc următoarele: nu poți citi alte cărți, decât numai Evanghelia și cartea sfântă a Apostolului" (Petru din Sicilia, Istoria utilă ) Din acest punct de vedere, paulicienii amintesc de unele dintre mișcările protestante, care favorizează și interpretările orale ale Scripturii (în secolele al XVIII-lea și al XX-lea s-au făcut mai multe încercări de a prezenta pe paulicieni ca precursori ai Reformei și de a numi doctrina le-a atribuit invenţia autorilor bizantini) Cu toate acestea, ereziologii bizantini sunt convinși că această mișcare este maniheică în conținut Interpretarea "duhovnicească" a Noului Testament, practicată de paulicieni, a condus la interpretări docetice ale lui Hristos și a Maicii Domnului, la un accent pe opoziția spiritului și materiei și, probabil, la convingerea că lumea trupească a fost creat de Satana În jurul acestor puncte au fost construite chestionarele bizantine Dovadă indirectă, dar destul de clară în favoarea faptului că nu avem de-a face cu prereformatori, ci cu gnostici medievali, este faptul că împărații bizantini s-au strămutat în Tracia Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu Paulicienii mei sunt cunoscuți acolo până în secolul al XII-lea sub numele de manihei și sunt strâns legate de mișcarea locală Bogomil pe care o cunoaștem mult mai pe deplin Bogomilism și catarism Istoria bogomilismului și catarismului este asociată cu istoria ascensiunii generale a ereziei în Europa în secolele X-XIII Acest proces a fost cauzat de multe circumstanțe Numărul popoarelor care au adoptat creștinismul s-a extins, mai ales în detrimentul slavilor din sud și vest În procesul de stăpânire a doctrinei creștine, a apărut problema traducerii Scripturii în limbile noii turme, precum și a interpretării tradițiilor creștine în spiritul mitologiei tradiționale În această situație, a apărut o oportunitate pentru asimilarea ideilor gnostice sub masca creștinismului Statele formate de popoarele nou convertite, tot în căutarea ideologiei necesare, s-au îndreptat către comunitățile gnostice, care și-au prezentat doctrina ca fiind cu adevărat creștină - în contrast cu doctrinele Romei și Constantinopolului Tocmai asta a determinat existența îndelungată a vederilor semi-bogomile în Bosnia (până în secolul al XV-lea - așa-numita Biserică a bosniacilor), interesul periodic pentru bisericile bogomile din Bulgaria (în special la începutul secolului al XIII-lea - sub țarul Kaloyan, restauratorul regatului bulgar), precum și acceptarea catarismului de către unii mici feudali din sudul Franței (conții de Foix, Commenge, eventual alții) Impulsul pentru creșterea rapidă a ereziilor gnostice a fost criza Bisericii din secolele XI-XII Acest lucru a fost evident mai ales în educația slabă a majorității atât a clerului de la Constantinopol, cât și a celui roman Ereticii, pe de altă parte, se lăudau cu cunoștințele lor despre Scripturi și cu capacitatea lor de a dezbate Cunoaștem multe dispute care au avut loc atât în Orient (de exemplu, celebra dispută dintre împăratul bizantin Alexei Comnenos și preotul bogomil Vasily la cumpăna dintre secolele XI-XII), cât și în Occident, în special în Languedoc În acest din urmă caz, în sudul Franței, aceste dispute au avut loc cu o adunare semnificativă de oameni, ele fiind prezidate de nobili nobili, parcă la turnee de justiție În mod repetat, ereticii au devenit câștigători în dispute, care au atras alături de ei mulți oameni educați Răspândirea vederilor gnostice a avut loc în Occident în special în regiunile în care s-a dezvoltat viața urbană: în nordul și centrul Italiei, în Languedoc, Valea Rinului, Flandra Potrivit ereziologilor și inchizitorilor din secolul al XIII-lea (Monedă din Cremona, Anselm din Alessandria, Rainer), izvorul ideilor eretice a fost Bizanțul cu numeroasele sale biserici bogomile La rândul lor, bogomilii i-au moștenit de la descendenții lui Mani Este curios că autorii anti-Qatari din secolul al XIII-lea de parcă ar "prăbuși" istoria: ei § Doctrine gnostice în Evul Mediu se credea că renumitul ereziarh a trăit cu doar generații în urmă Cavalerii care au vizitat acolo în timpul primei cruciade ar fi adus erezie în Europa de Vest O astfel de imagine a răspândirii ereziilor gnostice exagerează influența răsăriteană asupra catarilor europeni din secolele XII-XVII Știm despre procesele antimaniheice care au avut loc cu mult înainte de cruciade Cu toate acestea, există o grămadă rațională în mesajele ereziologilor Doctrinele eretice s-au răspândit în primul rând în comunitățile închise, precum comercianții sau militarii Reprezentanții lor au fost cei care au avut cea mai mare mobilitate în Evul Mediu și, întorși din țările de peste mări, au adus învățăturile secrete învățate în acele părți Acolo unde viața urbană s-a dezvoltat cu gândirea ei liberă, a apărut o mișcare națională sau s-a păstrat memoria credințelor "maniheice", aceste învățături s-au răspândit Bogomilii și-au primit numele de la preotul slav Bogomil, care a predicat în timpul țarului bulgar Petru ( - ) Informații despre părerile lor și despre organizarea comunității ne sunt cunoscute din scrierile criticilor ortodocși (presbiterul Kozma, Euthymius Zigaven), decretele anti-bogomil ale regilor Bulgariei și Serbiei și rapoartele individuale ale istoricilor bizantini Majoritatea tratatelor Bogomil au pierit: autoritățile ecleziastice și laice le-au condamnat în mod repetat să fie arse Ca urmare, știm doar că au existat scrieri polemice și teologice ale autorilor bogomili, printre care s-a remarcat Konstantin Khrizomat (prima jumătate a secolului al XII-lea), dar putem doar ghici despre conținutul lor Au supraviețuit doar câteva apocrife, care au fost recunoscute și de catarii din Europa de Vest: "Înălțarea lui Isaia", "Apocrifonul lui Ioan" și cea mai cunoscută "Cartea secretă a bogomililor" Cartea secretă a bogomililor este foarte asemănătoare cu revelațiile gnostice timpurii Nu este la fel de sofisticat ca unele tratate din Nag Hammadi, pentru că metafizica astrologică, atât de populară în Antichitatea târzie, era acum cunoscută doar de un cerc restrâns de oameni educați și și-a pierdut relevanța "Mitul gnostic" din versiunea Bogomils-Catars are scopul de a explica originea omului și misiunea lui Hristos Ca și în vechile apocalipse gnostice, ea subliniază că există un spirit divin în oameni care a venit la ei direct de la Creator Aparent, afirmația polemiciștilor bizantini este legată de aceasta, că unii dintre predicatorii bogomili susțineau că sunt noi întrupări ale lui Isus, chemați să restaureze Biserica și să salveze pe cei vrednici Iată un alt exemplu de credință gnostică în identitatea divinului în noi și în Dumnezeu Însuși Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu Principalele eforturi ale oponenților bogomililor vizează nu respingerea doctrinei lor, care este definită fără ambiguitate ca maniheică, ci demascarea sfințeniei bogomile care a atras mulți adepți la ei Bogomilii au negat sacramentele bisericii și structura bisericii, simplificând atât administrarea credinței, cât și relațiile în cadrul comunității Problema ierarhiei, fundamentală pentru Evul Mediu, a fost pusă, deși la nivel bisericesc-social Negarea ierarhiei a fost cauzată de convingerea că totul în această lume este din impurități, inclusiv mijloacele de asigurare a vieții sociale În acest sens, deși bogomilii nu erau dualiști, ei tindeau spre ontologia pe care am numit-o mai sus monodualistică, în care ordinea ființei este descrisă și asigurată printr-o singură treaptă - de la cel mai de jos la cel mai înalt (sau, în cazul cădere, invers - de la cel mai înalt la cel mai jos) Respingerea Bisericii oficiale nu a însemnat că bogomilii înșiși nu aveau o organizație bisericească La mijlocul secolului al XII-lea există o adevărată biserică Bogomil-Katari, care acoperă nu numai Balcanii, ci și Franța, Italia, Germania Știm că în anii , "Papa" Bogomil Nikita a călătorit prin Languedoc și Italia, ținând consilii locale și hirotonind episcopi Adevărat, în viitor, "legăturile bisericești" dintre ereticii occidentali și răsăriteni au fost întrerupte, iar în secolul al XIII-lea bogomilismul din Balcani își pierde puterea Cu toate acestea, lovitura finală bogomilismului va fi dată doar de cucerirea turcă Gnosticii medievali din Europa de Vest ne sunt cunoscuți sub numele de "catarii", adică "puri" Alte două nume - "Patarenes" și "albigenzi" - sunt asociate cu istoria lor în Italia și Franța "Țesătorii" (Patarens) în Italia erau numiți pentru că în timpul persecuției catarilor de la Milano s-au refugiat în cartierul țesătorilor "Albigenses" în Franța - în regiunea Albijoie din Languedoc, unde la începutul secolului al XII-lea erau o mulțime Deși catarii s-au străduit pentru o organizație bisericească unificată, avem dovezi ample că ei nu aveau o doctrină unificată; în aceeași zonă ar putea exista diferite simțuri ale Qatarului Au fost repartizate între extremele de ontologie și antropologie ale tratatului "Pe două principii", creat în nordul Italiei în prima jumătate a secolului al XIII-lea (aparent, majoritatea albigensilor erau înclinați către acest simț al catarismului) și mono-dualismul precaut al vederilor catarului italian John de Lugio Din păcate, avem probleme serioase cu sursele despre doctrina Qatar "Pe două principii" este, probabil, singura lucrare care demonstrează disfuncția teoretică § Doctrine gnostice în Evul Mediu cursul acestor eretici medievali Breviarul din Qatar care a supraviețuit oferă o idee despre latura liturgică a mișcării, dar nu aruncă nicio lumină asupra doctrinei Știm că ereticii francezi aveau un compendiu de lucrări teologice (așa-numitele "Învățături ponderate"), care nu a ajuns până la noi Mulți dintre catari sunt caracterizați de sursele catolice drept scriitori prolifici sau chiar "extrem de prolifici" (de exemplu, Arnold of Provence, John de Lugio) Totuși, trebuie să ne bazăm în principal pe rapoartele acuzatorilor catolici de eretici și pe arhivele Curții Inchizitoriale, pe deplin conștienți de îndoielile și exagerarea multora dintre aceste mărturii Într-un fel sau altul, catarii au pus multe întrebări teologilor creștini "Pe două principii" servește drept dovadă că au fost capabili de exegeza clasică a Scripturii, de altfel, realizate la un nivel înalt de scolastică a secolului al XIII-lea Însă semnificația acestui tratat, precum și a lucrării unui număr de teoreticieni ai catarismului, cunoscute nouă în transcrierea ereziologilor, nu constă numai în aceasta Comunitățile din nordul Italiei (căreia îi aparținea autorul cărții "Pe două principii") și o parte din albigenzi au prezentat presupunerea că lumea este eternă A fost descris de ei ca un continuum de substanțe individuale (în acest caz, ființe vii), care sunt supuse influenței principiilor opuse Binele și răul adaugă propriile lor atribute acestor substanțe; un atribut îl înlocuiește pe altul, dar nu îl anihilează Pe de o parte, această doctrină seamănă cu descrierea aristotelică a interacțiunii calităților fizice opuse, pe de altă parte, cu doctrina elenistică a opoziției principiilor bune și rele, așa cum este prezentată în tratatul lui Plutarh de Cheronea "Despre Isis" Pe de altă parte, această învățătură face ecou conceptului antic târziu de creaționism, care este continuat, de exemplu, de Toma d'Aquino (cu adăugarea că, după Toma, substanțele înzestrate de Dumnezeu cu atribute sunt totuși create de Însuși Dumnezeu) Astfel, ideea medievală a lui Dumnezeu artistul în catarism a fost înlocuită cu ideea lui Dumnezeu ca participant la drama cosmică, neavând statutul de "act pur" Autorul cărții "Pe două principii" (în secolul al XIX-lea au încercat să-l identifice cu deja menționatul Ioan de Lugio) conduce la această idee atât de sensibil și rezonabil încât a fost nevoie de un efort considerabil pentru a respinge doctrina lui În acest caz, simțul sporit, chiar catastrofal al istoriei, care a fost caracteristic multor purtători ai doctrinelor maniheo-catari (precum și multor creștini medievali), este înlocuit de o experiență complet diferită a timpului și a destinului destinat sufletului: printre catarii medievali - cel puţin printre unii dintre ei - noi Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu vedem o întoarcere la ideea antică clasică a ciclului nașterilor și a cercului de vieți prin care trece sufletul Textele inchizitorilor și ereziologilor sunt pline de povești despre ideile sălbatice, superstițioase ale catarilor Se presupune că au zeificat soarele și luna, au adorat imagini monstruoase, au forțat adepții să profaneze simbolurile creștine (toate acestea după un secol vor fi atribuite templierilor) Unele dintre bisericile din Qatar l-au considerat pe Hristos un profet fals Ereziologii adaugă, de asemenea, că ereticii cred că doar un număr limitat de oameni sunt "condamnați" mântuirii, ei mărturisesc o teorie aproape cabalistică a împărțirii primului, sufletul lui Adam, din care suntem particule ca urmare Cu greu este posibil să se evalueze fiabilitatea unor astfel de informații: în absența unei doctrine unificate, versiunile individuale ale doctrinei Qatar ar fi putut fi de natură cea mai exotică Acuzațiile inchizitorilor s-au bazat pe clișee cunoscute în Europa de când mișcările orfice grecești au intrat în Roma, iar în timpul interogatoriilor, acuzații și martorii s-au calomniat uneori pe ei înșiși și pe cei din jur Cu toate acestea, aceste acuzații au contribuit la mobilizarea nu numai cercurilor ecleziastice, ci și laice împotriva ereticilor: apariția unor grupuri sociale organizate care profesau o ideologie complet neecleziastică a fost o amenințare la adresa puterii seculare Ca urmare, în secolele XII-XIII: în Italia și Franța vedem o serie întreagă de cruciade împotriva ereticilor Ei au dobândit cel mai semnificativ caracter în sudul Franței (Languedoc), unde au continuat din până în și au devenit cunoscuți sub numele de "războaiele albigenzi" Din punctul de vedere al "marii istorii", războaiele albigenzi nu au fost atât ciocniri interreligioase, cât dezvoltarea ținuturilor Languedoc de către regatul francez Majoritatea feudalilor din sudul Franței, conduși de conții de Toulouse, care au luptat împotriva invadatorilor, erau catolici și doar câțiva dintre ei simpatizau deschis cu albigenzii Cu toate acestea, rezultatul războaielor a fost nu numai pierderea suveranității de către dinastiile locale din Languedoc, ci și persecuția totală a dizidenților Ca urmare, până la sfârșitul secolului al XIII-lea Comunitățile catare încetează să mai fie un fenomen de masă atât în Franța, cât și în Italia, fie dispărând cu totul, fie transformându-se în mișcări pre-reforme Lupta împotriva mișcărilor eretice a devenit un impuls pentru schimbări în multe domenii ale culturii medievale Dintre aceste schimbări, cel puțin una are un caracter trist - ne referim la apariția Inchiziției, creată de Papa Inocențiu al III-lea special pentru persecutarea catarilor Cu toate acestea, în secolul al XIII-lea au existat reforme ale Bisericii Catolice asociate cu întărirea disciplinei bisericești Au fost create cele mai cunoscute ordine monahale: § Doctrine gnostice în Evul Mediu Dominicană și franciscană, care au preluat inițiativa de la catari și au dovedit că atunci catolicismul poate fi și exemple de asceză și sfințenie Lupta împotriva ereticilor a dat un impuls dezvoltării universităților: la urma urmei, acolo au fost pregătiți teologi și polemici, capabili să infirme doctrinele catare, precum și administratorii care au condus provinciile "afectate" de erezie și au participat la instanţele inchizitoriale din partea autorităţilor laice Controversa cu catarii nu a avut un impact mai mic asupra gândirii teoretice din secolele XII-XIII Teologia occidentală a găsit din nou nevoie de o apologie pentru doctrina creștină Rezultatul a fost crearea celui mai faimos corp de cunoștințe medievale - colecția de lucrări a lui Toma d'Aquino Nu numai Suma sa împotriva păgânilor, ci și Teologia Sumei este un răspuns la catarii asupra celor mai importante puncte ale controversei - problema unității de comandă, problema creării lumii, teodicee, antropologie, tematica liberul arbitru Întărită de presiunea administrativă asupra ereticilor, teologia medievală a restaurat paradigma intelectuală și culturală retrocedată pe vremea lui Augustin, o nouă alternativă la care a apărut abia în epoca Renașterii și a Reformei Note Ele sunt și "Evhits" - "rugăciuni" Această mișcare, care a apărut în secolul al IV-lea și a existat în paralel cu maniheenii până în secolele XI-XII, credea că nici faptele bune, nici măcar botezul, nu puteau salva o persoană de păcatul său muritor înnăscut, ci o singură rugăciune, datorită căreia o persoană este plină de Duhul Sfânt capitolul FORMARE A DISCURSULUI SCOLASTIC : PERSPECTIVA ISTORICA § DISCURSUL SCOLASTIC CA COD AL CULTURII MEDIEVALE Scolastica: concept, statut, sens Timp de secole în cultura europeană, scolastica a fost percepută ca unul dintre principalele simboluri ale Evului Mediu Într-adevăr, semnificația sa în istoria formării semnificațiilor spirituale ale acestei epoci poate fi cu greu supraestimată Cu toate acestea, însuși termenul de "scolastică", la fel ca multe alte concepte și concepte importante ale gândirii medievale, datează din Antichitate Prima utilizare cunoscută a acestui cuvânt are loc cu savantul grec antic Theophrastus ( - î Hr ), care a moștenit celebra școală ateniană a lui Aristotel Lycaeus Cuvântul "scolastic", care însemna o persoană pedantă, un gânditor teoretic, "un om de știință în fotoliu", a fost transcris în latină (scholasticus) Mulți autori romani s-au autointitulat "Scolastici", considerând această poreclă destul de respectuoasă și acceptabilă; în viitor, "scolasticii" au început să fie numiţi profesori ai celor şapte "arte liberale" (artes liberales) Întrucât facultatea de arte era o etapă obligatorie de studiu la universitate, gânditorii care aparțineau "școlii" - tradiția universitară medievală, au început să fie numiți scolastici sau scolastici Scolastica s-a format ca un anumit stil de gândire, sistematic, consecvent, pur rațional cuprinzând ființa în toată diversitatea ei, pornind de la faptul că o gândire corect construită reproduce adecvat structura și dinamica existenței Ca formă de teologie și gândire metafizică § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale scolastica fără vârstă reflecta toate avantajele și dezavantajele epocii sale Scolastica ar trebui să fie considerată într-o perspectivă istorică, abia atunci se poate vedea rolul său pozitiv în formarea și dezvoltarea culturii europene, să înțeleagă adevărata măreție a căutărilor sale spirituale și a conceptelor filozofice În acest sens, este de remarcat raționamentul lui N Speransky : "Toată știința medievală la toate nivelurile ei, fără a le exclude pe cele mai înalte - filozofia școlară și teologia - ni se pare atât de plictisitoare și respingătoare, încât este greu de imaginat cum ar putea vreodată au fost nici nu a fost să se implice Și totuși nu există nicio îndoială că la un moment dat a avut același efect atractiv asupra oamenilor pe care științele moderne îl au pentru noi Apariția filozofiei dialectice - acea primă încercare a minții individuale de a-și întinde aripile - a făcut o impresie pozitivă fermecătoare asupra contemporanilor "Când îl ascultăm pe Wilhelm de Champeau", scrie un student german din Paris acasă, "ni se pare că acesta nu este un om care vorbește, ci un înger ceresc Atât farmecul prezentării sale, cât și profunzimea gândurilor sale depășesc tot ceea ce este uman " Popularitatea lui Abelard, care a fost însoțit în rătăcirile sale de mulțimi de ascultători care nu s-au putut smulge de el, nici mai devreme, nici mai târziu, fără îndoială, nu a fost atinsă de niciun profesor universitar din lume Toma d'Aquino, Duns Scotus şi multe alte luminate ale şcolii medievale au produs acelaşi efect fermecător asupra audienţei lor Forma scolastică de gândire în contextul formării bursei universitare medievale De fapt, scolagistica nu era atât o tradiție de gândire plictisitoare și monotonă, așa cum li se părea oamenilor de știință din New Age, ci mai degrabă o confruntare vie, contradictorie, ireconciliabilă, uneori chiar prea mult, între conceptele filozofice și pozițiile teologice, cu propriile principii şi procedee pentru căutarea adevărului şi metodologia cunoaşterii "Scolastica a fost o întreagă direcție științifică", scrie N Suvorov, "cu metoda științifică, metoda logicii și a dialecticii, care a dominat timp de câteva secole Scolasticismul a avut propria sa istorie și, în plus, o istorie plină de luptă pasională: s-a întâmplat ca nu numai Abelard, Occam, Wyclif, ci și Peter Lombard, Toma d'Aquino și Sf Bernard de Clairvaux au fost aspru atacați și chiar pedepsiți de Biserică pentru doctrină falsă Într-adevăr, pentru unele dezbateri ale unor teologi celebri, s-au adunat oameni de știință rătăcitori din toată Europa Argumentele au fost foarte dure, dar s-au discutat și subiecte amuzante, jucăușe, în timp ce toate regulile formale necesare pentru desfășurarea discuțiilor au fost respectate cu strictețe Universitatea din Paris la acea vreme era cea principală din Europa, așa că organizarea și statutul celebrei Sorbone au servit drept bază pentru alte universități europene A lui Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică structura cuprindea patru facultăţi Prima era pregătitoare, "artistică", unde se studiau disciplinele celor șapte "arte liberale" Educația ulterioară a implicat specializarea în medicină, drept sau teologie Facultatea de teologie era cea mai înaltă, unde stăpâneau și comentau Biblia și celebrele "Sentințe" ale lui Peter Lombard Sistemul de învățământ universitar medieval includea prelegeri (lectio) și dispute (disputatio) Practica cursurilor și seminariilor teoretice moderne corespunde tradițiilor vremii Dezbaterile au avut loc în două etape În prima zi, maestrul a vorbit cu introducerea principală a problemei în discuție, apoi au fost înaintate obiecții și comentarii adecvate, la care a răspuns fie savantul însuși, fie cel mai apropiat student al său A doua zi, a ținut din nou un discurs, însumând rezultatele și stabilind soluția finală a problemei Întregul curs al discuției a fost strict consemnat de către scribi speciali, astfel încât s-a format o practică specială a textelor științifice în scolastică Multe lucrări ale gânditorilor medievali au fost o prezentare a discuțiilor lor asupra diferitelor probleme filosofice (cum ar fi, în special, Disputațiile asupra adevărului de Toma d'Aquino) Disputele au fost purtate nu numai pe teme predeterminate și stabilite, ci și pe probleme de actualitate care au fost ridicate chiar de elevi Așa era practica de a argumenta "pe un subiect liber" (de quolibet) Pe de altă parte, se obișnuia să se pună întrebări direct în timpul discuției (un quolibet) Disputele similare au avut loc la Paris de două ori pe an - în timpul Crăciunului și al Postului Mare Acestea au trezit cel mai larg interes al publicului științific și au fost furnizate cu cea mai mare solemnitate Au avut loc la Facultatea de Arte, în timp ce alte facultăți au fost închise temporar Discuția s-a desfășurat treptat, cu respectarea obligatorie a tuturor regulilor logice și procedurale, cu scrupulozitatea și minuțiozitatea școlară corespunzătoare Totul a decurs fără probleme, măsurat și temeinic În discuțiile conduse de cunoscuți maeștri universitari care posedau cunoștințe vaste în diverse domenii, a fost dezvăluit un astfel de adevăr care transmite cel mai adecvat planul divin pentru crearea existenței tuturor lucrurilor Nu existau bariere în calea disputelor, dar încrederea în disputele despre cuvinte și opinii se baza pe autoritatea originală a cuvântului divin, care stabilea pozițiile și semnificațiile cheie ale viziunii medievale asupra lumii Esența disputei nu a fost să demonstreze opinii și judecăți pur personale, ci să dezvăluie în mod imparțial caracterul complet posibil de înțelegere a întregului complex de texte cu autoritate și declarații ale teologilor recunoscuți pe tema discutată § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale În același timp, în procesul de argumentare, au fost folosite prevederi din scrierile lui Stagirite și ale comentatorilor săi islamici și evrei Astfel, se poate recunoaște că metoda logicii și dialecticii cultivate în scolastică, în orice caz, avea acea latură bună care nu numai că a excitat, dar și disciplinat gândirea, a introdus ordinea și sistematicitatea în munca mentală Suntem datori scolasticii pentru mulți termeni populari ai "vocabularului" filosofic modern, care au fost explicați în mod semnificativ în această perioadă din istoria dezvoltării gândirii europene Aceasta se referă nu numai la termenii tradiționali "intenție", "existență", "transcendental", ci și noul "simulacrum", "discurs" Este de remarcat faptul că ordinea structurală strictă și sistematicitatea în cercetarea științifică modernă, procedura de citare a surselor datează din tradiția medievală a scrierii textelor "Luăm de la sine înțeles", subliniază Erwin Panofsky, "că lucrările științifice, precum tezele de doctorat, lucrările reprezentând sisteme filozofice etc , sunt organizate după o anumită schemă cu secțiuni, subsecțiuni, care sunt rezumate în "cuprins" " sau rezumat; în acest caz, toate părțile lucrării, indicate prin cifre sau litere, sunt la același nivel logic, astfel încât se realizează același tip de relație de subordonare între, de exemplu, subsecțiunea "a" a secțiunii " " a capitolului "I" " din cartea "I" și între, să zicem, subsecțiunea "b" secțiunea " " din capitolul "IV" din cartea "III" Cu toate acestea, o astfel de schemă de împărțire sistematică a fost complet necunoscută până la apariția scolasticii Lucrările clasice din antichitate, cu posibila excepție a celor care constau din părți care se pot separa fără durere, cum ar fi o colecție de poezii scurte sau tratate de matematică, au fost pur și simplu subdivizate în cărți Când vrem să cităm ceea ce numim "citat exact" fără a bănui că urmăm tradiția scolasticii, trebuie fie să indicăm pagina ediției tipărite, care este considerată "autoritară", fie să aplicăm schema propusă de umaniști al Renașterii, folosindu-ne de care trebuie, dacă, de exemplu, cităm un pasaj din Vitruvius, să-l desemnăm ca, să spunem, "VII, , Z"" Semnificația remarcabilă a scolasticii în orizontul formării culturii medievale nu se limitează la ideea regulilor metodologice ale cunoașterii și stilul de gândire corespunzător Acesta acoperă un context socio-cultural larg, incluzând diverse moduri de viață ale societății medievale, standarde de conduită, reguli de redactare a ordinelor administrative, practica de desfășurare a litigiilor, formarea structurilor administrației de stat și a aparatului serviciului birocratic, i e Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică toate acele componente care stabilesc perspectiva "raţionalizării" sistemului de putere "Sume" scolastice și catedrale gotice De mult s-a remarcat că construcția zveltă a catedralei gotice într-un anumit sens corespunde compoziției celebrelor "sume" scolastice, una dintre cele mai importante forme de învățare a cărții din acea vreme În aceste enciclopedii ale cunoașterii, în adevăratul sens, ca și în arhitectura templelor medievale vest-europene, se realizează dorința de a reproduce întreaga ierarhie a universului, de a îmbrățișa completitatea absolută a universului, de a identifica și pune toate posibilele discutabile întrebări și probleme cu implicarea necesară a tuturor argumentelor "pentru" și "contra, judecăți autorizate și dovezi logice În catedralele medievale, cele mai semnificative modele și idealuri religioase și morale ale comportamentului uman din această lume, comandate de povești biblice și exemple de sfințenie, au fost prezentate clar În acest sens, atât templul, cât și "suma" sunt un fel de "oglindă" (speculum) a lumii, reflectând în construcțiile lor arhitecturale și mentale, îndreptate inevitabil în sus, spre cer, măreția Creatorului Divin cu corespondența corespunzătoare gradul de perfecțiune accesibil omului și completitatea reproducerii imaginii Divine Dacă ne amintim că arhitectura modernă, în care domină principiile funcționalismului utilitar și confortul, reflectă într-un anumit sens perspectiva viziunii noastre asupra lumii, atunci vom fi forțați să admitem că înțelegerea ambiguității și complexității structurii universului a fost mult mai inerentă culturii Evului Mediu decât cea mai recentă civilizație științifică și tehnologică O opinie interesantă asupra acestui subiect a fost exprimată de filozoful și teologul rus S N Bulgakov: "Până acum, arhitectura medievală reprezintă un ideal de neîntrecut și nici măcar limita atinsă a tensiunii artei idealist-religioase (precum nedepășită și nerealizată - într-o cu totul altă zonă - rămâne pentru noi frumusețea artei antice) Și în comparație cu aceste monumente maiestuoase ale vieții mentale a umanității medievale, modernitatea cu gările ei pare atât de meschină, prozaică, mic-burgheză Trebuie să știi să se închine acestei antichități " Este de remarcat faptul că formarea căutărilor filozofice în timpul renașterii religioase ruse la începutul secolului a fost însoțită de formarea unei școli strălucitoare de studii medievale rusești, ai cărei reprezentanți de seamă au devenit mai târziu gânditori originali (L P Karsavin, G P Fedotov) , dar, din păcate, activitățile lor filozofice au avut loc deja în afara granițelor Patriei § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale Scolastica în Occidentul latin în perspectiva conflictului de puteri Din punct de vedere istoric, scolastica nu se referă la întreaga epocă a Evului Mediu, ci doar la secolele XI-XIV Cu toate acestea, conceptele și canoanele sale au dominat cursurile universitare din Europa până în secolul al XVIII-lea După cum știți, scolastica a devenit cel mai important fenomen în primul rând în cultura vest-europeană Dar esența problemei constă în faptul că, într-un anumit stadiu de dezvoltare, tradiția teologică dobândește inevitabil trăsăturile unei structuri de gândire "școlare", o reflecție verificată logic asupra credinței O situație similară se dezvoltă atunci când principiile dogmatice de bază ale religiei au fost deja formate în sistemul de cult religios, au fost definite semnificațiile spirituale ale riturilor și s-a dezvoltat practica vieții bisericești, care în tradiția creștină se referă istoric la epocă de patristică şi Sinoade Ecumenice Atunci este nevoie urgentă de o "autojustificare" implicită a credinței înaintea rațiunii, fundamentarea ei filozofică și logică înaintea culturii seculare Prin urmare, motivele scolastice caracteristice erau inerente nu numai gândirii occidentale, ci și parțial teologiei bizantine, metafizicii islamice medievale și evreiești Din punctul de vedere al unei astfel de înțelegeri, este posibil să se ia în considerare un singur spațiu filozofic și teologic al tradiției medievale de gândire, datorită mărturisirii religiozității monoteiste și a comunității procedurilor logice corespunzătoare ale cunoașterii și autorităților științifice Un rol deosebit în această moștenire a aparținut aristotelismului medieval Și nu este surprinzător că în discuțiile scolastice din universitățile medievale din Europa, postulatele și judecățile multor teologi ortodocși proeminenți, precum și filozofii islamici Avicenna, Averroes, gânditorii evrei Ibn Gebirol (Avicebron), Maimonide și alții s-au bucurat de o mare popularitate și recunoaştere În Evul Mediu occidental s-a dezvoltat o situație social-politică deosebită, când Biserica revendica atât putere seculară, cât și spirituală Această situație a dat naștere unei tensiuni specifice în dezvoltarea culturii și a format un interes - atât din partea Curiei romane, cât și din partea monarhiilor europene - pentru înființarea unui sistem educațional și formarea unei clase de profesioniști competenți capabilă să susţină structurile puterii papale şi în acelaşi timp să afirme şi să apere independenţa deplină guvernare seculară Însăși prezența unei clase speciale de oameni educați, teologi în Biserică sau avocați și angajați în sistemul de stat, a căror poziție socială era determinată și asigurată prin diplome și titluri universitare adecvate, a contribuit la creșterea statutului structurilor de putere din viata din Evul Mediu Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică societate Prin urmare, în perioada Evului Mediu "matur", au apărut noi universități peste tot în Europa, unde se desfășura o luptă dură pentru subordonarea "corporațiilor" de oameni de știință Un exemplu al soartei dramatice a unui scolastic medieval implicat într-un conflict între două puteri în cadrul partidelor universitare de la Sorbona este activitatea didactică a lui Duns Scotus, un gânditor remarcabil din a doua jumătate a secolului al XIII-lea, care în l-a sprijinit pe Papa Bonifaciu VIII în opoziția sa față de regele francez Filip al IV-lea cel Frumos Ca urmare a conflictului, Duns Scotus a fost nevoit să părăsească Parisul și a revenit la turnare în , după moartea lui Bonifaciu Istoria acelor evenimente a început cu faptul că Filip al IV-lea a încălcat pentru prima dată privilegiile Bisericii, impunând taxe de stat asupra proprietății bisericii Mai mult, în Statele Generale au limitat puterea papei în Franța Acest lucru a provocat o atitudine puternic negativă din partea lui Bonifaciu al VIII-lea În bula sa Unam Sanctam, el a afirmat din nou că puterea spirituală a Romei avea întâietate absolută asupra conducătorilor temporali și doar într-un sens limitat a fost dată monarhilor sabia puterii temporale pentru a-și exercita puterile Această idee a fost recunoscută încă din la Consiliul de la Worms Dar Filip al IV-lea nu a vrut să urmeze decretele papale La acea vreme, regele francez avea deja suficientă putere și independență pentru a determina nu numai soarta statului său, ci și papalitatea în sine Drept urmare, Bonifaciu al VIII-lea a fost arestat și depus, ceea ce a dus în cele din urmă la moartea sa Sfârșitul luptei unui monarh independent cu Roma a fost "captivitatea din Avignon a papilor", când din până în reședința lor oficială a fost amplasată cu forța într-un orășel din sudul Franței Principala intriga politică a secolului al XIV-lea s-a desfășurat în relația dintre Papa Ioan al XXII-lea și împăratul german Ludwig al IV-lea al Bavariei Sfântul Imperiu Roman descentralizat, care era încă cel mai mare stat european, a rămas ultimul "patrimoniu" al papilor în Evul Mediu târziu Unită nominal, era formată din multe principate, ducate și orașe independente În acest conglomerat complex, Biserica, ca purtătoare a unității spirituale, a jucat un rol politic proeminent Prin urmare, poziția reală și semnificația puterii împăratului depindeau în mare măsură de poziția papei și a preoților Confruntarea dintre pontificii romani și monarhii germani datează din secolul al X-lea, când regele Otto I, după ce a făcut două campanii de succes în Italia fragmentată, a fondat un imperiu în , luând coroana din mâinile papei În același timp, împăratul a fost recunoscut drept stăpânul suprem al tuturor posesiunilor italiene ale papilor § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale În plus, primatele romane au fost obligate să jure credință monarhului german La sfârşitul secolului al XI-lea noi dificultăţi au apărut când împăraţii germani au pledat pentru păstrarea dreptului de învestitură al preoţilor, adică, de fapt, aprobarea lor în cler de către conducătorii seculari Conflictul principal a avut loc între Papa Grigore al VII-lea, care a desfășurat un important program de transformare în Biserica Catolică, și împăratul Henric al IV-lea În Grigore al VII-lea a interzis învestirea preoților de către laici Ca răspuns, Henric al IV-lea a anunțat depunerea papei, dar apoi a fost nevoit să ceară reconcilierea, deoarece feudalii sași și sud-germani i s-au opus Potrivit cronicilor medievale, în ianuarie , împăratul, după ce a îndepărtat toate semnele demnității regale, a stat trei zile în fața castelului Canossa (în nordul Italiei) pentru a primi audiență și iertare de la papă Dar disputa de învestitură a fost soluționată abia în ca urmare a încheierii așa-numitului Concordat de Worms ("acord special"), care prevedea că episcopii Germaniei ar trebui să fie aleși de cler în prezența împăratului, dar avea dreptul la vot decisiv în prezenţa mai multor candidaţi Împăratul și-a păstrat dreptul de învestitură seculară - transferul sceptrului, care simboliza puterea asupra pământurilor episcopiei După învestitura laică a urmat cea spirituală, efectuată de papă sau legatul acestuia și constând în transferul unui inel și al unui toiag, ceea ce însemna autoritatea spirituală a episcopului Cu toate acestea, în Italia și Burgundia, adică în țările negermane, alegerile au avut loc fără participarea împăratului, iar transferul sceptrului a fost efectuat la numai șase luni după confirmarea episcopului, transformându-se într-un proces pur formal act Evenimentele ulterioare din istoria relației dintre papalitate și împărații germani se referă la războaiele lui Frederic I Barbarossa pentru subjugarea bogatelor orașe comerciale din Lombardia Atunci s-au format două partide de conducere în Italia - Guelfii (adepți ai papilor) și ghibelinii (susținătorii dinastiei Hohenstaufen) Dar campaniile lui Frederic I s-au încheiat cu o înfrângere zdrobitoare, în legătură cu care, prin mijlocirea papei Alexandru al III-lea, aliat activ al Ligii Lombarde, a fost încheiat în un tratat de pace, care a restabilit autoguvernarea nordului orașe italiene Următoarea etapă importantă din istoria Sfântului Imperiu Roman a fost asociată cu activitățile nepotului lui Barbarossa, Frederic al II-lea, care, având virtuțile unui diplomat și om de stat remarcabil, a citit autori antici în originale și s-a înconjurat de numeroși arabi , savanți evrei și bizantini Dar politica lui războinică s-a încheiat cu eșec Nu a găsit sprijin în rândul papilor: mai întâi Grigore al II-lea, iar apoi succesorul său Inocențiu al IV-lea, s-au opus planurilor lui Frederic Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică În secolul al XIV-lea, lupta veche de secole pentru prioritatea puterii seculare în Sfântul Imperiu Roman a fost continuată de împăratul Ludwig al Bavariei Sprijinit de o opoziție antipapală destul de largă, el a încercat să limiteze impozitele bisericești de la supușii săi, care au crescut semnificativ din cauza limitării încasărilor financiare din Franța către vistieria papală La care Papa Inocențiu al XXII-lea a răspuns cu un mesaj tranșant, în care a indicat că Ludwig a fost ales printr-o decizie neunanimă care a încălcat legea și a cerut ca problema succesiunii la tron să fie transferată la discreția lui, Inocențiu Ludwig, la rândul său, a refuzat să accepte cererea papei și a plecat într-o campanie în Italia, unde în a fost săvârșit ritul încoronării sale ca împărat După care a făcut un pas spre împăcare cu marele preot roman, dar a răspuns cu un refuz hotărât În acești ani, curtea împăratului german a devenit centrul opoziției, spiritualii minoritari scoși în afara legii de papă au fugit de persecuție aici, iar aici și-a găsit adăpost un gânditor remarcabil al secolului al XIV-lea William Ockham Potrivit legendei, la întâlnirea cu Ludwig în februarie , el a rostit o frază simbolică: "O, împărat, protejează-mă cu o sabie și te voi proteja cu un cuvânt!" Scolastica universitară și formarea unui sistem de putere seculară Întărirea structurilor independente de stat a fost însoțită inevitabil de o creștere vizibilă a influenței acestora asupra vieții și dezvoltării universităților În Evul Mediu, a fost considerat un privilegiu deosebit pentru oraș să deschidă o nouă universitate După cum se știe, în , Carta lui Filip al II-lea Augustus a asigurat oficial statutul Universității din Paris În , împăratul Frederic al II-lea a fondat Universitatea din Napoli, unde pentru prima dată au început să studieze și să discute tratatele de filosofie naturală ale lui Stagirite și scrierile comentatorilor săi islamici Și în Sicilia s-a organizat o școală specială de traducători din arabă Sprijinul aristotelismului medieval a fost oferit și de regele francez Carol al V-lea, care a citit el însuși lucrările marelui filozof În special, conform instrucțiunilor sale, Nicholas Oresme (Oresme) în a tradus în franceză Etica Nicomahei a lui Aristotel În plus, la cererea regelui, Oryom a scris un comentariu despre "politica" stagiritului și l-a dedicat monarhului său În acest comentariu s-au citit cu ușurință apelurile la reformă, care presupuneau includerea activă a aristocrației în guvernarea statului pentru a stabili "binele comun" al cetățenilor În acest sens, Orem a citat ca exemplu adunarea maeștrilor a Universității din Paris ca organ consultativ de conducere El credea că Biserica ar trebui să recurgă și la principiul deliberativ în luarea deciziilor Potrivit acestuia, acest lucru ar ajuta la depășirea contradicțiilor dintre sistemele de putere § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale Este necesar să remarcăm un fapt atât de interesant că, în această perioadă, sărbătorirea zilei speciale a lui Aristotel a fost adoptată la Universitatea din Paris Este posibil ca în sprijinul autorităților seculare pentru răspândirea largă a moștenirii marelui gânditor antic, să fi existat un anumit interes pentru confruntarea cu Biserica În orice caz, aceasta a creat baza formării unui nou limbaj al puterii, care a făcut apel nu la valorile creștine, ci la "binele comun" și la teoria politică a managementului bazată pe filozofia aristotelică și știința universitară medievală În cadrul acestui limbaj, statul era înțeles nu ca un "oraș pământesc" păcătos de egoiști și egoiști, ci ca un instrument necesar pentru dimensiunea socială a existenței umane, reglementat și gestionat de mecanismele și sarcinile adecvate de bunăstare socială fiind În același timp, se credea că monarhii ar trebui să urmeze cu strictețe acest scop și să-și îndeplinească clar destinul în fața societății În caz contrar, poporul are dreptul la revoltă, care, în special, a fost apărat de remarcabilul teolog medieval Toma d'Aquino Genul acesta de retorică, nejustificată prin mijloace legitime de opunere a autorităților, de fapt nu a obligat pe nimeni la nimic Cu toate acestea, însăși formarea sa a întărit statutul și anturajul extern al puterii Un alt moment important al relației în formarea scolasticii universitare și a "raționalizării" sistemului structurilor de putere din Europa medievală s-a datorat implicării active în serviciul public a așa-zisului popor nou (homines povi), care în de fapt erau reprezentanți ai claselor sociale inferioare și ulterior au fost încadrați în "starea a treia" După ce au primit o educație, au dobândit o oportunitate unică de a ocupa o poziție fundamental diferită în societate decât cea care le-a fost destinată în funcție de originea lor Aceștia au acționat ca conducători activi ai procedurilor scolastice corespunzătoare de gândire și organizare a managementului în sistemul structurilor de putere Astfel de oameni au contribuit la înlocuirea moștenirii feudale prin principiul numirii de stat într-o funcție și au asigurat formarea treptată a unei clase birocratice de angajați Rolul lor a fost deosebit de mare în întărirea independenței puterii monarhului în raport nu numai cu papalitatea și Biserica, ci și cu elitele aristocratice tribale Așadar, în , Jean Gerson, nativ țăran, a devenit cancelar al Universității din Paris, care a scris un tratat Vivat geh, în care sublinia că regele nu este o persoană privată, ci reprezintă o autoritate publică care stabilește bunăstarea întreaga comunitate de cetăţeni Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Astfel, devenind un exponent al modului medieval dominant de vedere asupra lumii, scolastica universitară apare ca un fel de "cod" pentru înțelegerea spațiului culturii medievale Explicația sa este asociată nu numai cu domeniile tradiționale ale teologiei, filosofiei și metafizicii, ci și cu multe alte domenii ale vieții culturale și sociale a societății medievale, rolul său remarcabil și importanța fundamentală au determinat într-o măsură mult mai mare soarta istorică a Europei , moștenirea spirituală și socio-politică a acestuia din urmă, decât se credea cu doar un secol mai devreme § LA ORIGINILE SCOLASTICII VESTINE: BOETIUS Viața și lucrările Anicius Manlius Torquatus Severin Boethius (c - / ), filozof și om de stat, numit atât "ultimul roman" , cât și "părintele scolasticii" , care a trăit la cumpăna a două ere și s-a reflectat în propriul destin toate contradicțiile timpului său , a fost unul dintre cei mai autoriți gânditori din istoria formării învățământului medieval Biografia lui Boethius a fost plină de evenimente, fapte neașteptate și aparent ireconciliabile au fost țesute împreună în ea Prin origine, el a aparținut uneia dintre familiile patriciene ale Romei și a slujit sub regele barbar al ostrogoților Teodoric Savant erudit, a privit cu tristețe împrejurimile și obiceiurile contemporanilor săi și a visat toată viața să se dedice doar speculațiilor filozofice, dar a fost nevoit să se ocupe de problemele statului și să muncească neobosit Ajuns pe culmile Olimpului politic, devenind "stăpânul tuturor serviciilor", Boethius a fost implicat într-un conflict politic care s-a încheiat tragic pentru filosof El a vorbit în apărarea unuia dintre senatori, acuzat că s-a înțeles cu bizantinii După cum știți, în această perioadă, împăratul bizantin Iustin a adoptat o lege împotriva arianismului, o direcție neortodoxă a religiei creștine, la care goții au aderat Prin urmare, toate relațiile cu Imperiul Bizantin au fost considerate de Teodoric ca fiind periculoase și pline de trădare, ceea ce a servit drept bază pentru urmărirea penală chiar și a unui oficial atât de înalt ca Boethius A fost închis, iar verdictul rapid al instanței a fost inexorabil - pedeapsa cu moartea Evenimentele tragice nu au rupt spiritul gânditorului În închisoare, în așteptarea executării unei pedepse cu moartea, a scris o lucrare uimitoare, Consolarea filosofiei, care a devenit un simbol al rezistenței interioare și al curajului în fața destinului inexorabil și a Norocului schimbător Sfârșitul tragic al vieții a adus Roma mai aproape § La originile scolasticii occidentale: Boethius un filosof cu chipul lui Socrate, care nu a fost zdrobit de circumstanțele judecății greșite a atenienilor și și-a îndemnat prietenii și studenții să nu se întristeze de moarte Boethius și moștenirea antichității Inconsecvența epocii s-a reflectat nu numai în viața lui Boethius, ci și în căutarea sa filozofică și teologică El a pus planuri de a traduce în latină întregul corpus al scrierilor lui Aristotel și toate dialogurile lui Platon pentru a demonstra unitatea armonioasă a învățăturilor lor Acest tip de problemă a fost destul de popular în rândul neoplatonicilor Cu toate acestea, acest proiect nu era destinat să devină realitate în totalitate Și deși Boethius era înclinat în multe privințe spre ideile neoplatonismului, care a dominat timp de câteva secole în perioada Antichității târzii, principalul său merit pentru cultura evului mediu în curs de dezvoltare a fost traducerea sistemului de cunoștințe logice și a tratatelor Organon Boethius a căutat să sistematizeze și să păstreze în memoria generațiilor lumea educației antice În primul rând, realizările sale în acest domeniu au fost asociate cu rafinarea structurii celor "șapte arte liberale", în special, el a propus termenul de quadru-vium, care a fost ulterior schimbat în quadrivium și a fost fixat în tradiția școlii medievale pentru a desemna aritmetica, muzica, geometria și teoria sferelor cerești (astronomie) Filosoful roman a scris două tratate speciale, Instrucțiuni pentru aritmetică și Instrucțiuni pentru muzică, care au rămas timp de multe secole principalele mijloace de predare pentru studenții medievali Cu toate acestea, în scrierile sale, el a acționat adesea nu ca un autor original, ci doar ca o repovestire a principalelor prevederi ale lucrărilor celebre ale oamenilor de știință greci antici Dar chiar și o astfel de poziție era acceptabilă la acea vreme și necesară pentru păstrarea moștenirii antice Principalele succese ale lui Boethius s-au realizat în sfera asimilării și dezvoltării logicii antice Mai mult de o treime din întregul corpus de lucrări și traduceri ale filosofului este consacrat întrebărilor logice Activitatea sa de traducere a fost inițiată de faptul că, după ce și-a început studiile bazate pe tradiția latină, a descoperit că multe tratate fie nu erau traduse deloc din greacă, fie necesitau o nouă traducere și interpretări explicative adecvate: asta a făcut ca pe cât posibil Și deși la Roma a existat un fel de școală logică, reprezentată de numele lui Cicero, Apuleius, Claudius Galen, Marcianus Capella, Boethius a fost cel care a făcut un pas hotărâtor spre crearea fundamentului pentru formarea tradiției logice medievale și a explicației a discursului scolastic În general, această activitate a lui Boethius, traducerile și tratatele sale originale "au influențat profund dezvoltarea gândirii medievale" Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Valoarea logicii în învățăturile lui Boethius După Aristotel, Boethius a acordat logicii un statut special în sistemul cunoașterii filosofice În înțelegerea lui, se transformă într-o disciplină fundamentală, în afara căreia raționamentul filosofic este imposibil " Reflecțiile asupra logicii", scrie Boethius în Comentariul său la Porfirie, "ne obligă să ajungem la concluzia că toate puterile minții trebuie să fie dedicate acestei științe minunate pentru a întări capacitatea de a raționa corect: numai după aceea putem trece la cunoașterea sigură a lucrurilor în sine Având în vedere în acest eseu problema locului logicii în structura științelor filozofice, Boethius ajunge la concluzia că, spre deosebire de partea teoretică, care studiază natura, și cea practică, care studiază problemele moralității, știința raționamentului acționează atât ca o parte rațională a filozofiei, cât și ca instrument al acesteia, propice tuturor explorării intelectuale Astfel, logica, ca parte a filozofiei, a dobândit în construcția sa statutul de teorie a cunoașterii, dar a păstrat semnificația "organului" aristotelic al tuturor științelor Particularitatea ei ca știință (scientia) constă în faptul că cu ajutorul a zece situații aristotelice (praedicamentum) se înțeleg o varietate infinită de lucruri " Prin această limitare (definitio), care se realizează prin împărțirea în zece situații dificile, dobândim cunoștințe (disciplina) despre toate lucrurile și desemnând sunete", spune filozoful După cum știți, predecesorul lui Boethius, Aurelius Augustin, nu a apreciat foarte mult logica și "Categoriile" lui Aristotel În Mărturisire, el menționează că a studiat cu atenție această lucrare, dar imediat se pocăiește că a încercat să înțeleagă natura Creatorului cu ajutorul acestor semne și susține că categoriile logice, în principiu, nu pot fi aplicate lui Dumnezeu, deși inițial credea că pot epuiza totul Potrivit lui Augustin, calitățile substanței divine sunt însăși substanța lui Dumnezeu, adică Dumnezeu este subiectul propriei sale frumuseți și măreții: "Măreția și frumusețea Ta ești Tu Însuți" Boethius a recunoscut fără echivoc autoritatea Episcopului de Hipona și a aderat la această poziție ortodoxă, notând în tratatul său teologic Despre Treime că "a fi" și "a fi drept" pentru Dumnezeu sunt una și aceeași Absența diferențelor în substanța divină indică faptul că în Dumnezeu "nu poate exista pluralitate și, prin urmare, nu există număr și, prin urmare, există doar unitate" Acesta este argumentul său în apărarea tezei unității lui Dumnezeu În ciuda venerației pentru Augustin, gândul lui Boethius s-a dezvoltat într-o direcție diferită Autorul "Mărturisirilor" și "Despre orașul lui Dumnezeu" a căpătat într-adevăr o importanță fundamentală pentru formarea întregului § La originile scolasticii occidentale: Boethius tradiţiile creştinismului occidental Cu toate acestea, scrierile lui Augustin erau caracterizate de un gen confesional cu un context psihologic profund de introspecție și introspecție; el era interesat de credință, dar nu atât de dăruirea ei canonică a dogmei predominante, definită în postulate dogmatice, cât de chiar "calea" a sufletului către Dumnezeu" cu toate abaterile şi îndoielile posibile Augustinianismul a fost asociat în primul rând cu tradițiile teologiei mistice, cu problema predestinației și practicarea ascezei, cu experiența trăirii unor stări supranaturale și exaltare extatică, în timp ce moștenirea lui Boethius stabilește intenția gândirii "școlare", axată pe discurs logic de definiții și raționamente clare, distincții și clasificări Spre deosebire de figurativitatea retorică a textelor lui Augustin, Boethius se referă la structura silogistică strictă a construcției tuturor concluziilor și la siguranța uscată a limbajului conceptelor ca singurul mijloc de rezolvare a celor mai complexe probleme teologice Odată cu Boethius, logica, iar în tradiția ulterioară (începând cu Abelard) a fost identificată cu dialectica , devine o condiție necesară pentru dezvoltarea teologiei în Occidentul medieval Și această poziție continuă să se desfășoare succesiv până la sfârșitul Evului Mediu Boethius ca teolog și fondator al scolasticii Discursul formalist al lui Boethius a fost reflectat într-un mod remarcabil în scrierile sale teologice În lucrările acestui ciclu, el se referă la fundamentele doctrinei creștine - la dogma Treimii, adică la relația celor Trei Persoane - Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt și la disputa hristologică dedicată înțelegerii bărbăţia dumnezeiască a lui Hristos Pentru o persoană care nu este familiarizată cu conținutul religiei creștine, astfel de întrebări pot părea abstracte, dar la acea vreme ele jucau un rol remarcabil atât în ceea ce privește formarea unui sistem ortodox de credințe religioase, cât și în legătură cu contextul socio-politic al era Tulburările bisericești și discordia în interpretările teologice au dus la consecințe negative pentru condiția socială și la discordia puterii de stat Așadar, în aceste probleme, Boethius, ca teolog, a acționat simultan ca o figură politică interesată de ordinea socială Doar rigoarea formulărilor teologice și respectarea strictă a regulilor necesare de cunoaștere științifică ar putea face posibilă obținerea unei clarități maxime posibile a postulatelor religioase în aceste probleme Teologia pentru Boethius a fost în adevăratul sens o știință cu toate atributele ei Prin urmare, nu este de mirare că tratatul său "Despre Hebdome", care a fost atât de popular în Evul Mediu și a fost comentat de astfel de stâlpi ai scolasticii precum Gilbert de Porretansky și Fo Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Ma Aquinas, el începe prin a face distincții și a stabili reguli, "cum se face de obicei în matematică, precum și în alte științe" Metodologia gânditorului roman în domeniul întrebărilor teologice a rămas la fel de definită și a fost cerută, ca orice altă formă de cunoaștere, de disciplina corespunzătoare a minții Urmând regulile sale, pentru a rezolva problema, este necesar să se stabilească axiomele de bază din care, prin procedeele logice de raționament, se desprind concluziile finale Așa este modul de gândire teologică, după "părintele scolasticii" Afundându-se în conținutul dogmei creștine, Boethius, ca și alți teologi romani, s-a confruntat cu problema traducerii în latină a formulărilor și termenilor greci recunoscuți în decretele Sinodelor Ecumenice În timpul traducerii mecanice, uneori au apărut concepte inacceptabile, distorsionând semnificativ semnificațiile conceptelor și definițiilor acceptate Multe au fost deja făcute, corectate și rafinate de către Augustin, Ilary din Pictavia și alți părinți ai Bisericii Apusene Cu toate acestea, "ultimul roman" a reușit să-și aducă o contribuție semnificativă În efortul de a implementa un limbaj strict al conceptelor, a dezvoltat cele mai importante categorii filozofice , care au devenit indispensabile nu numai discursului scolastic medieval, ci și aparatului științific și terminologic modern Latinismele, moștenite din dicționarul lui Boethius, au servit drept sursă pentru formarea tradițiilor naționale europene de filosofare Ele sunt prezente și în cultura rusă Conceptul de "substanță" s-a dovedit a fi cel mai relevant din istoria filozofiei, experimentând o transformare semantică destul de complexă de la scolastica medievală la raționalismul european modern Prin scrierile lui Boethius, "substantia", după cum notează Joseph Owens, "a devenit traducerea scolastică acceptată a ousiei aristotelice " Acest termen a fost folosit și înainte de Boethius, în special, se găsește la Quintilian, Cicero și Augustin, cu toate acestea, această categorie greacă veche a fost tradusă și ca essentia, ceea ce a provocat confuzie Pornind de la poziția "părintelui scolasticii", substanța în adevăratul sens este numită "substanțe prime", corespunzând în grila categorică a lui Aristotel "esenței întâi" Prima substanță se numește "ceea ce nu afectează subiectul și nu este localizat în subiect, cum ar fi, de exemplu, o anumită persoană sau un anumit cal", despre care se vorbește a doua substanță, adică genuri și specii ( "om", "ființă vie"), acționează și ca bază pentru accidente, adică semne definite în conformitate cu restul categoriilor lui Aristotel Astfel, individul are o esență comună, iar diferențele individuale sunt stabilite printr-un set de accidente De exemplu, Platon și Socrate, conform naturii generale a "umanului § La originile scolasticii occidentale: Boethius caracteristicile sunt aceleași, dar sunt diferite în ceea ce privește caracteristicile accidentale (înălțimea, culoarea părului, locația etc ) Pentru Boethius, substanța este asociată cu definiții logice și gramaticale, sensul ei este redus la statutul de subiect ultim al predicației Acționează ca nume de bază pentru rostirea unui număr infinit de alte nume "De exemplu, când spun "om", "lemn", "piatră", "cal", "animal", "plumb", "cotină", "argint", "aur" și așa mai departe, [ număr] din care, desigur, este infinit, atunci totul se rezumă doar la numele (vocabul) substanței Căci aceste [nume] și un [număr] infinit de alte nume (vocabule) includ un nume (nomen) de substanță", scrie Boethius Acest tip de înțelegere "nu exprimă", după cum subliniază J Owens, "corelația directă necesară cu Ființa" , care era caracteristică ousia stagiritului, dar afirmă autosuficiența procedurilor discursului logic și a acestora independenţa faţă de semnificaţiile existenţiale "Mângâiere prin filozofie" O pagină strălucitoare în istoria scolasticii medievale a fost "cartea de aur" a boeților "Consolarea prin filozofie" Lucrarea scrisă de gânditor în ultimele zile ale vieții sale este plină de un înalt simț al nobleței spirituale și un curaj filosofic indestructibil Tratatul este un panegiric al "iubirii de înțelepciune", care i-a apărut prizonierului sub forma unei femei care îl consolează, dezvăluind adevărata și bună natură a ordinii mondiale, care îi permite să câștige forță interioară și putere în față a circumstanțelor perverse ale vieții Chiar și în Comentariul său la Porfirie, gânditorul a recunoscut că "filozofia este asociată cu cel mai înalt bine pentru sufletul uman" și a rămas fidel acestei poziții până la sfârșitul zilelor sale Boethius a înțeles că roata Norocului este schimbătoare și, prin urmare, suișurile și coborâșurile ei sunt înlocuite cu eșecuri și căderi, dar aceasta conține speranța pentru un viitor mai bun, când norocul poate străluci din nou Mai mult decât atât, fericirea umană în sine rămâne ceva iluzoriu și pervers, va exista întotdeauna un motiv de tristețe Când ai unul, există dorința de a avea altul - sau un sentiment de anxietate de a nu pierde ceea ce ai dobândit De fapt, totul depinde de înțelegerea fericirii: numai ceea ce nu poate fi luat de la o persoană constituie principala lui fericire Potrivit lui Boethius, adevărata esență nu se află în bunurile exterioare, ci în realizarea de sine "Situația pregătită pentru om de natură este de așa natură încât abia atunci o persoană se deosebește de toate celelalte lucruri atunci când se cunoaște pe sine și se scufundă sub animal dacă încetează să-și realizeze destinul Dacă pentru alte animale să nu se cunoască pe sine corespunde naturii lor, atunci la oameni aceasta este o consecință a depravării" , afirmă gânditorul roman Prin urmare, favoarea Norocului se transformă uneori într-un dezastru pentru o persoană Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică ka, pentru că el se pierde pe sine în schimbarea atributelor succesului În plus, în nenorociri și încercări, descoperă prieteni adevărați și imaginari Astfel, acțiunile Fortunei sunt ambigue și nu au valoare absolută pentru o persoană Universul, după filozof, este aranjat în așa fel încât totul să se străduiască spre unitate și deci spre bine, în timp ce omului i se dă destinul Numai virtutea, corespunzătoare ordinii mondiale a binelui divin, deschide calea către beatitudine " Dacă binele însuși", scrie Boethius, "este beatitudine, toți oamenii buni, prin însuși faptul că sunt virtuoși, dobândesc fericirea" Binele este o caracteristică naturală a omului, iar comiterea răului de către oameni este o încălcare a propriei esențe Răsplata bunătății este însuși modul virtuos al vieții, care nu se măsoară prin nimic exterior și nu este supus niciunei judecăți "Dacă îți împodobești sufletul cu cele mai bune virtuți, nu-ți pasă de judecătorul care stabilește recompensa: tu însuți te-ai atașat de cele mai bune Dacă cazi în noroi, nu te plânge de pedeapsa din afară: tu însuți ți-ai ales cel mai rău lot" , crede filozoful Providența stăpânește lumea, iar Soarta este doar manifestarea ei Iar cel care s-a apropiat de ordinea neschimbătoare a minții lumii, care se află aproape de centrul roții Norocului, este mai puțin afectat de rotațiile acesteia și nu este supus mișcărilor perverse ale Sortei Toate incomprehensibilitatea și imperfecțiunile care par să domine lumea își pierd sensul și statutul ontologic Adevăratul plan al Providenței, potrivit autorului Consolării, nu implică posibilitatea răului, iar ideile despre acesta din urmă apar numai pe baza deficiențelor comportamentului uman și a limitărilor viziunii asupra lumii Manifestările dezastrelor umane, care sunt aprobate de Fortune, sunt de fapt pedepse pentru faptele rele ale oamenilor și sunt bune pentru ei Potrivit lui Boethius, Providența stabilește toate evenimentele, Dumnezeu știe toate faptele viitoare, dar asta nu neagă libertatea Eternitatea lui Dumnezeu este plinătatea tuturor timpurilor într-o clipă; ea nu implică împărțirea în trecut, prezent și viitor, ci dezvăluie "în sine adevărata infinitate a timpului actual" În acest "veșnic prezent" se realizează, după "părintele scolasticii", o deosebită necesitate condiționată ca Dumnezeu să prevadă evenimentele care au loc în lume Acest lucru poate fi asemănat cu modul în care un călător se deplasează de-a lungul unui drum - și în însuși actul mișcării există o anumită necesitate, deși nu poartă în sine o necesitate necondiționată, simplă, de exemplu, aceea că toți oamenii sunt muritori Faptul de mișcare, din anumite motive, conține momentul de necesitate al acțiunii care se desfășoară în momentul de față După cum explică Boethius în această privință, "Dumnezeu privește viitorul care depinde de liberul arbitru, așa cum § La originile scolasticii occidentale: Boethius prezent, dar numai în raport cu viziunea divină este necesar, în funcție de condiția naturii cunoașterii divine; considerată în sine în raport cu natura sa, nu-şi pierde libertatea nelimitată Așa împacă gânditorul roman prezența Providenței în lume și posibilitatea libertății umane Ideile "consolatoare" ale lui Boethius sunt remarcabile din toate punctele de vedere, pentru că au fost cuprinse în condiții tragice care nu permit să se îndoiască de sinceritatea autorului lor Totuși, rămâne întrebarea de ce în tratatul unui cunoscător atât de subtil al distincțiilor teologice, există motive neoplatoniste și stoice, raționamente despre Binele Suprem și autonomia unui stil de viață virtuos, dar nu se spune nimic despre Hristos și răsplata cerească, există fără referiri directe la Sfintele Scripturi și la teologi creștini autorizați Această ambiguitate dă naștere încă la o mulțime de interpretări diferite Disputele asupra moștenirii lui Boethius au început în Evul Mediu Este posibil ca filozoful roman să nu fi fost creștin pe deplin și să fi rămas păgân la suflet, iar tratatele sale teologice au fost doar aplicarea regulilor concluziilor logice la soluționarea celor mai importante probleme ale acelei vremi Într-un fel sau altul, dar Severin Boethius a fost chiar la limita dezvoltării culturii europene între două epoci istorice În anumite privințe, el este moștenitorul Antichității, succesorul și asociatul trecutului ieșit, unul dintre studenții lui Aristotel și Platon, în unele momente fundamentale el este fondatorul Evului Mediu, creatorul erudiției scolastice, un logician şi teolog în acelaşi timp Dar rolul său în stabilirea acestei noi lumi medievale este de netăgăduit Moștenirea lui Boethius și formarea discursului logico-dialectic Corpusul boetic a servit drept bază pentru formarea sistemului de învățământ medieval, toți oamenii de știință din acea vreme au fost crescuți pe traduceri, comentarii și scrieri ale "părintelui scolasticii" Prin urmare, nu este de mirare că cultura medievală datorează atât de mult "ultimului roman" Cu toate acestea, în epoca Renașterii carolingiene secolele VIII-IX a fost popular doar tratatul "Zece categorii", care i-a fost atribuit lui Augustin și era de fapt o parafrază a "Categoriilor" aristotelice destul de departe de textul original, aparent creat în mediul savantului roman Themistius ( - ) Traducerile și lucrările proprii ale lui Boethius nu au fost difuzate pe scară largă, deși erau cunoscute de Alcuin, fondatorul științei carolingiene Alcuin de York ( - ) a fost unul dintre reprezentanții de seamă ai Renașterii carolingiene și "prima persoană de la Isidor de Sevilla care a manifestat interes pentru elementele de logică" Devenind mentor și prieten cu Carol cel Mare, a făcut multe pentru dezvoltarea științei și a educației: a fondat Academia Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică în Aachen; ca stareț de Tours, a predat la școala mănăstirească; a elaborat programe pentru Corpusul celor Șapte Arte Liberale; a scris mai multe tratate, în special "Dialectica", în care a apărat statutul special al acestei discipline în sistemul științelor Astfel, deja printre oamenii de știință carolingieni, dialectica a dobândit statutul de cea mai importantă disciplină și un atribut necesar al educației medievale Este de remarcat faptul că chiar și un astfel de autor mistic al acestei perioade precum Ioan Scot Eriugena (c - ) a rămas de fapt un adept al metodei dialectice Este cunoscut ca traducător al textelor lui Pseudo-Dionisie Areopagitul Cu toate acestea, A F Losev a avertizat împotriva reducerii învățăturilor lui Eriugena la o variație a formei medievale a neoplatonismului: dimpotrivă, a văzut în el pe unul dintre fondatorii dialecticii nominaliste Eriugena exaltă dialectica, susținând că la întemeierea lumii există un plan rațional al creației Prin urmare, arta dialectică pentru el nu este doar un sistem de cunoștințe umane și proceduri metodologice, ci o cale către structurile universului și Creatorul său "Dacă Eriugena ipostaziază Tabula logica, o face pentru că există un plan conform căruia Universul a fost creat Acest plan este deschis de gândire, pentru că gândul l-a plasat aici, și într-adevăr: este un gând, Gândul Creatorului Universului, care acționează ca Substanță a Universului", subliniază H Liebeschütz Potrivit lui Ioan Scot, capacitățile cognitive ale omului sunt încă limitate, deoarece gândul său este incapabil să cuprindă însăși esența lucrurilor, urcându-se la Dumnezeu " Nu există nicio modalitate de a determina ce este "ousia", ci doar ceea ce este este determinat din loc, timp și alte accidente care sunt cuprinse de cele existente fie în sine, fie în afara ei, se dă doar că este, nu ceea ce este", scrie Eriugena în lucrarea sa principală Astfel, ousia aristotelică transformă la Eriugena în principala ghicitoare, secretul secretelor, nu este o categorie logică, ci baza existențială a tuturor lucrurilor create, de neînțeles și neexplicat până la capăt, apărând doar în caracteristicile sale accidentale De aici pleacă tendința nominalistă pe care o subliniază A F Losev, dar aici se afirmă și începutul panteismului, la care au dus învățăturile lui Eriugena, pentru care opusul său a fost ulterior condamnat În ciuda acestui fapt, opera sa a fost cunoscută și citită, de exemplu, Albert cel Mare, un teolog remarcabil al secolului al XIII-lea, era familiar cu el Cu toate acestea, după publicarea sa în , a fost imediat inclusă în Indexul cărților interzise Începând cu activitățile lui Herbert de Aurignac ( / - ) - viitorul Arhiepiscop de Reims, și apoi Papa Silvestru al II-lea - studiul tratatelor lui Boethius a devenit obligatoriu în tot Evul Mediu § La originile scolasticii occidentale: Boethius scoli Legendarul Herbert, ca profesor la școala catedralei din Reims, a fost cel care a introdus textele autentice ale lui Aristotel în traducerile lui Boethius cu propriile sale comentarii în sistemul educației medievale, ceea ce a permis dialecticii să devină mai puternică ca disciplină de bază Printre textele care au fost studiate de toți savanții, au apărut mai întâi comentariile lui Porfirie și Boethius la "Categoriile" lui Aristotel, apoi propriile tratate ale lui Boethius și apoi lucrările lui Stagirite în traducerea Temei lui Boethius și Cicero, din nou alături de interpretări ale "părintelui scolasticii" Aceste scrieri au constituit corpus așa-numitei logici vechi (logica vetus) Studierea lor în școlile medievale a făcut posibilă obținerea unui anumit succes în formarea flexibilității gândirii, "astfel încât elevii să se poată rupe de scrisoarea autorităților patristice și să tragă propriile concluzii logice din prevederile lor" Dar o astfel de metodologie a condus inevitabil la o contradicție cu regulile tradiționale de exegeză ale Sfintei Scripturi Atacurile ascuțite și remarcile critice au căzut chiar și asupra lui Herbert de Reims În acest context, s-a desfășurat o controversă între un reprezentant al cunoscutei școli din Chartres, Berengar de Tours ( - ) și starețul normand din Bec Lanfranc ( - ) Primul a fost un veritabil "pionier în aplicarea metodelor dialectice la exegeza biblică", în timp ce cel din urmă a susținut limitarea unei astfel de abordări pentru a evita denaturarea textului sacru Cu toate acestea, amândoi cunoșteau foarte bine logica și erau "gata, dacă era nevoie, să-și aplice tehnicile în slujba teologiei" Potrivit lui Berengaria, dialectica apare ca instrumentul cel mai eficient în cunoașterea adevărului, deoarece numai cu ajutorul ei este posibilă interpretarea corectă a textului A restricționa sau a interzice utilizarea acestuia înseamnă a priva o persoană de mintea sa, care poartă pecetea imaginii și asemănării Divine Lanfranc a considerat inacceptabil introducerea metodelor logice în domeniul dogmei și a făcut apel la simplitatea credinței apostolice și la autoritățile creștine de nezdruncinat La care Berengaria, la rândul său, a răspuns că un text autorizat în sine este insuficient, întrucât necesită o înțelegere adecvată și corectă, ceea ce este imposibil în afara metodologiei dialectice adecvate El a subliniat că nicio persoană cea mai nesăbuită nu ar fi de acord cu argumentele adversarului său și nu ar dori să prefere autoritatea eforturilor propriei minți și cunoștințe Astfel de dispute ireconciliabile au dus la stabilirea logicii ca mijloc necesar de înțelegere a problemelor teologice În același timp, participanții la discuții au devenit cunoscători din ce în ce mai sofisticați ai argumentării logice și a procedurilor dialectice Dar bătăliile din jurul noilor principii și idei ale Evului Mediu Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică discursul scolastic vogo va continua si in secolele urmatoare Alți pași în istoria formării învățării medievale au fost asociați cu activitățile remarcabilului filozof al secolului al XII-lea Petru Abelard ( - ) § SCOLARĂ ŞI "ŞCOALA": PETER ABELARD contextul epocii În cultura vest-europeană a secolului al XII-lea, cercetătorii notează inovații vizibile, ceea ce le permite să vorbească despre un fel de etapă "renașterii" din istoria Evului Mediu O componentă importantă a acestui proces a fost organizarea școlilor orășenești, iar odată cu ele apariția unei clase speciale de "intelectuali" - profesori (magistri), care, împreună cu alți locuitori ai orașului, artizani și negustori, au dobândit statutul de un special breasla cu propriile reguli, cod de onoare și o conștientizare clară a apartenenței profesionale Acum profesorul devine specialist Însă, dobândind independența, a fost nevoit să facă comerț cu cunoștințe, ceea ce a provocat nemulțumiri în rândul monahilor, căci cunoașterea era percepută ca un dar de la Dumnezeu și nu era supusă vânzării Astfel de oameni nu s-au numit "clerici", ci "filozofi": exact asta a făcut Abelard A se angaja în filozofie era pentru ei o faptă nobilă și cea mai demnă Scopurile și obiectivele educației se schimbă, știința depășește școlile monahale tradiționale axate pe educația preoților care sunt capabili să înțeleagă și să interpreteze Scripturile și scrierile sfinților părinți În același timp, prin autoritatea Cuvântului Divin, care era perceput ca o concordia discordantium, a fost posibilă depășirea tuturor contradicțiilor și dezacordurilor de opinie, în timp ce noul discurs filosofic se baza pe faptul că adevărul trebuie cunoscut, adică a necesitat o procedură de discuție care a fost efectuată în practică disputatio medievală Desigur, autoritatea Bibliei rămâne neschimbată, dar în același timp se formează un larg interes științific pentru textele filozofice antice și regândirea lor, în special în Platon și în platonism în general Deci, în teoriile cosmologice de la începutul secolului, frații Bernard (d c IZO) și Thierry (d după ) din Chartres, William of Kosh (c - după ), numeroși autori anonimi asociază platonismul nu așa mult cu versiunea creștină a lui Augustin, dar cu "Timaeus" al lui Platon și comentariile corespunzătoare ale Chalcidiei, cu lucrările lui Macrobius, Marcianus Capella și "Consolation of Philosophy" de Boethius Aceste texte deschid "calea de a explica relația lui Dumnezeu, ideile eterne ale lucrurilor și expresia materială § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard aceste idei", datorită cărora natura, în înțelegerea oamenilor de știință medievali, devine o manifestare a înțelepciunii divine, iar ordinea relațiilor sociale trebuie să corespundă armoniei cosmice și dreptății naturale Contemplarea universului a fost percepută ca o direcție pentru a-l înțelege pe Creatorul Însuși Cu toate acestea, aceste idei nu au avut un caracter fundamental inovator, în special, ele sunt destul de apropiate de învățăturile lui Eriugena, ci de procedurile de cunoaștere în cadrul filosofiei naturale dobândite în secolul al XII-lea noua valoare intelectuala Dorința de a studia natura a inițiat dezvoltarea științelor quadriviumului, înțelegerea filozofică a universului a fost stabilită de căutarea cauzelor inițiale și a fundamentelor finale Termenii cheie ai eseului "Întrebări naturale" a celebrului savant și traducător al secolului al XII-lea Adelard din Bath au devenit "rațiune" și "principiu" În urma lui Platon, el credea că nimic nu se întâmplă în lume fără o cauză și a insistat asupra existenței unei necesități cauzale universale "Ca puncte de plecare pentru lanțuri de raționament, Adele Yard a apelat la câteva principii universale și premise incontestabile" Este de la sine înțeles că astfel de construcții nu aveau nimic în comun cu noua experimentare europeană și experiența științifică naturală a cunoașterii, dar corespundeau pe deplin condițiilor și regulilor raționalității din acea vreme, în plus, făceau posibilă vedea și înțelegerea naturii ca o creație perfectă Pe măsură ce educația se dezvoltă, sensul cărții se schimbă Încetează să mai fie un articol de lux și o comoară inaccesibilă pentru majoritatea oamenilor obișnuiți și dobândește un caracter funcțional de serviciu în sensul unui tezaur al cunoștințelor Este de remarcat faptul că în practica juridică, legile scrise și dovezile scrise sunt din ce în ce mai recunoscute, și nu un apel la obiceiurile și tradițiile antichității Un contract scris a întărit puterea domnilor și a stârnit ura țăranilor analfabeți, care, în timpul revoltelor și răscoalelor, au ars invariabil tot felul de colecții de documente, inventare de pământ etc , legi Aceasta a format orizontul adecvat al sistemului medieval de relații de putere și a stimulat interesul pentru educație "Interesul larg răspândit pentru organizarea cunoașterii", scrie autorul cărții Philosophy, Cosmology, and the Twelve-Century Renaissance, "a fost însoțit de un nou simț al aplicabilității sale la condiția umană din lume, inclusiv în politică, economie și tehnologie " Abelard: repere ale vieții și carierei academice Un rol remarcabil în explicarea noilor forme de cunoaștere i-a fost destinat syg Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică armata lui Peter (Pierre) Abelard, "primul profesor", cum îl numea J Le Goff El a devenit adevăratul întemeietor al învăţământului şcolar şi al formei universitare de învăţământ Popularitatea sa și recunoașterea autorității sale științifice au fost atât de mari încât mii de ascultători devotați s-au adunat curând în toate școlile pe care le-a creat Mai mult, școala sa de pe dealul Sf Genevieve din Paris, care a pus bazele celebrului Cartier Latin, a dat capitalei Franței statutul de centru intelectual al Europei medievale Cu toate acestea, viața unui filozof nu a fost atât de simplă pe cât ar părea la prima vedere El a cunoscut nu numai bucuria succesului, dar a experimentat și amărăciunea înfrângerii, persecuției și pedepsele aspre bisericești Abelard povestește despre dificultățile și vicisitudinile drumului său de viață în autobiografia sa "Istoria dezastrelor mele", un adevărat monument literar al culturii Evului Mediu Pe de o parte, soarta gânditorului, plină de diverse circumstanțe și trucuri tragice, a fost destul de neobișnuită, pe de altă parte, cariera sa științifică a fost destul de tipică pentru acea vreme și pentru oamenii din cercul și profesia lui Abelard s-a născut în în familia unui sărac cavaler breton În adolescență, a renunțat la dreptul de moștenire și, la fel ca mulți savanți medievali, a început viața de elev itinerant, trecând de la o școală la alta În efortul de a stăpâni arta dialecticii, a studiat cu cei mai cunoscuți gânditori ai timpului său, Roscelin, Thierry de Chartres, Guillaume de Champeau Adoptă ceva de la ei, respinge ceva și chiar îndrăznește să-și critice propriii mentori Apoi își deschide școlile la Paris: mai întâi în suburbii, iar în final se stabilește pe dealul Sf Genevieve Totuși, pentru a obține licența de a preda teologie, se întoarce din nou pe banca studenților și intră în cunoscuta școală din orașul Lana Acest tip de practică de tranziție de la predare la a fi student era percepută în acea epocă ca un eveniment cu totul firesc, întrucât nu se stabilise încă o linie socială dură între "studii" și profesori Ambii reprezentau o singură corporație și erau angajați într-o cauză comună de căutare a adevărului printr-o comparație de opinii și poziții în cursul unor discuții ireconciliabile, iar în acest spațiu logic și filozofic al gândirii, toți erau egali Întors în capitală, Abelard ia locul unui profesor la școala de la Catedrala Notre Dame Este pasionat de teologie și interpretează textele Sfintei Scripturi În același timp, se desfășoară infama sa poveste de dragoste cu Eloise, care s-a încheiat tragic La aceste evenimente se adaugă lucrările de la Conciliul de la Soissons din , în urma cărora gânditorul a fost nevoit să-și arunce lucrarea teologică "Despre divin" în foc cu propriile mâini § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard unitate și troiță" și a fost dus la mănăstirea Sf Medard Apoi s-a mutat la abația Saint-Denis, dar din cauza contradicțiilor cu frații, a părăsit mănăstirea pentru județul Champagne și a fondat o nouă școală într-un loc de lângă Troyes Aici, cu ajutorul ucenicilor săi, filosoful ridică o capelă în cinstea Duhului-Mângâietor (Paraclet) și petrece trei ani dintr-o viață măsurată și liniștită ( - ) în pustia provinciei, înconjurat de numeroși adepți și admiratori Mai departe, el este chemat să devină starețul unei mănăstiri din Bretania natală, ceea ce părea o afacere onorabilă și promițătoare, dar, cerând cu strictețe ca monahii să respecte regulile hrisovului, Abelard nu a găsit înțelegere reciprocă cu frații Drept urmare, își părăsește locul și se ascunde de câțiva ani, iar în apare la Paris și predă la o școală de pe dealul Sf Genevieve Se pare că gloria și recunoașterea de odinioară îi revin lui Abelard, dar imediat se adună peste el nori noi Acum, Bernard de Clairvaux ( - ), o personalitate remarcabilă, un scriitor religios original, mistic și teolog, un conducător de biserică cu autoritate, mentor și profesor al papilor romani, se opune acum filozofului În mesajele și discursurile sale, el l-a acuzat pe Abelard de mai multe iluzii eretice în același timp, fiecare dintre ele demne de o condamnare incontestabilă Astfel, încheierea Catedralei Sansk, ținută în , era o concluzie ieșită dinainte Filosoful a fost condamnat și trimis la mănăstirea din Cluny Aici și-a petrecut ultimul segment al vieții și a murit în A fost înmormântat în iubitul său Paraclet, unde, douăzeci de ani mai târziu, a fost înmormântată și iubita lui Eloise Abelard ca filozof Teologie și dialectică Peter Abelard, cu toate realizările și eșecurile din drumul său dificil de viață, este un exemplu de adevărat filozof al Evului Mediu El a căutat să realizeze noi perspective ale discursului logico-gramatical^ și să aplice procedee rațional-dialectice de înțelegere la problemele filozofice și teologice Era interesat de un sistem strict de dovezi și inferențe, care să permită găsirea fundamentelor obiective ale procesului de căutare a adevărului În acest sens, Abelard dezvăluie un habitat aparte al adevărului în sfera interacțiunii comunicative, în discursurile și cuvintele oamenilor Ca profesor al școlilor din oraș, se referă la acele semnificații ale cuvintelor care se realizează în comunicarea umană directă, în conversație, în declarații și judecăți care răsună pe piețele din oraș, unind oamenii, formându-și spațiul de locuit, stabilind habitatul Cercetările sale vizează descoperirea condițiilor acestui tip de comunicare, regulile și fundamentele sale fundamentale Aceasta manifestă noi semnificații filozofice ale epocii formării culturii urbane medievale Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Abelard, ca filozof, se adresează Cuvântului nu numai în sensul său absolut revelat divin, ci și într-o dimensiune relativă umană, iar ca teolog, îl consideră manifestat în actul creației, luminând tot ce există cu plin de har frumuseţe În această abordare, nu există nicio contradicție cu autoritatea originală a Bibliei, pentru că lumea însăși a fost percepută ca fiind creată conform Cuvântului lui Dumnezeu, adică se bazează pe o ordine rezonabilă, universul poartă "amprenta" divinului Înțelepciunea, fiind un fel de Revelație "Dumnezeu a creat totul după Cuvânt, adică după Înțelepciunea Sa, adică complet rațional", scrie Abelard în principalul său tratat teologic, Teologia "Binelui cel mai înalt" Perfecțiunea universului apare în învățătura lui sub forma unui templu bine aranjat "Harul lui Dumnezeu", afirmă filosoful, "apare în toate, dispunând totul cu bunătate, judecând după folos și dreptate, în sălașul Lui uriaș, adică în templu" În acest sens, Abelard, ca și contemporanii săi, a fost atras de construcțiile cosmologice ale Timeului lui Platon și de alte lucrări ale autorilor antici, care erau considerate ca un fel de anticipare și prefigurare a adevărurilor Revelației creștine, realizate prin lumina rațiunii naturale Numindu-l pe Platon "cel mai mare dintre filozofi" , acest gânditor medieval a fost pe deplin de acord cu înalta apreciere a școlii platonismului, care a fost dată în "Confesiunile" lui Augustin și a recunoscut, împreună cu acesta din urmă, că în scrierile platonicienilor "aproape toată credința noastră cu privire la Cuvântul divin este cuprinsă în mod clar în forma în care a fost transmisă ulterior de cei mai glorioși autori ai Noului Testament - apostolii Ioan și Pavel Necunoscând adevărul plin de sânge, filozofii păgâni, grație eforturilor sârguincioase ale cunoașterii, s-au apropiat de conținutul lui Condiția cea mai importantă pentru aceste realizări, după Abelard, era puritatea gândurilor lor morale, pe care el o considera principala cerință morală pentru contemporanii săi "Dacă cel care învață nu își formează propria minte dinăuntru, atunci în zadar va zgudui aerul din afară", a subliniat filozoful Raționalitatea originară a armoniei universale armonizează dialectica ca scientia rationalis cu fizica și credința, întrucât știința lucrurilor precede știința cuvintelor, iar rațiunea nu numai că nu contrazice credința, ci conduce direct la ea, contribuind la triumful ei Abelard a negat însăși posibilitatea existenței unor contradicții între dialectică, filozofie și credința creștină, căci "cuvântul "creștin" vine de la Hristos, Hristos este Înțelepciune, sau Sofia, prin urmare, un creștin este un filozof, sau un iubitor de Sofia Mai mult, întrucât Hristos este Cuvântul și Cuvântul este Logosul, creștinii sunt logicieni § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard noi, deci filosofi Astfel, dialectica și filozofia, după Abelard, sunt pur și simplu necesare religiei Viața însăși face o persoană să gândească, iar pentru a combate ereziile este necesară arta raționamentului pentru a respinge astfel de erori În același timp, Abelard s-a opus sofiștilor, "pseudodialecticii", așa cum îi numea el însuși, care au denaturat adevăratele semnificații ale filosofării și au criticat conceptul de cunoaștere ca un rău necesar care prevalează după actul căderii El a susținut exact contrariul, crezând că cunoașterea nu poartă niciun rău în sine și că chiar și cunoașterea despre cei răi și păcătoși este pozitivă "Pentru rău", scrie Abelard, "nu înseamnă abilitatea de a înșela sau de a desfrâna, ci înseamnă a face toate acestea; dar este bine să știi că a face [aceasta] este cea mai rea dintre fapte și nimeni nu păcătuiește când cunoaște un păcat, ci [păcătuiește] când îl comite În Apologia împotriva lui Bernard, gânditorul a făcut apel la faptul că adversarul și persecutorul său pur și simplu nu a stăpânit arta dialecticii, "mama și știința tuturor științelor" "Dacă Bernard ar ști logica și analiza gramaticală, ar confirma că Abelard este pe deplin catolic" Dar filosoful a recunoscut și deficiențele procedurilor dialectice ale cunoașterii, a subliniat imperfecțiunea căii analogiilor pentru înțelegerea Creatorului În special, el a subliniat că conceptul de substanță într-un sens strict logic nu este aplicabil lui Dumnezeu, deoarece este folosit în legătură cu accidente, dar un creștin nu-i va atribui niciodată lui Dumnezeu ceva care poate să vină și să plece, să fie absent sau prezent, care sunt accidentele Întrucât Dumnezeu nu este o substanță în sensul propriu și nu are accidente, El nu se încadrează în niciun fel în cele zece categorii ale lui Aristotel "Dumnezeu este inițial exclus din reguli, fie că este vorba de judecata lui Aristotel sau a altor filozofi", a subliniat Abelard Dar asta nu înseamnă deloc că acesta din urmă a respins sau neglijat logica Dimpotrivă, a acționat atât ca logician, cât și ca teolog în același timp, folosind în toate modurile posibile procedeele logico-dialectice ale cunoașterii în stabilirea distincțiilor și definițiilor teologice Dezvăluind semnificația dogmei Treimii din Teologia "Binelui superior", Abelard clarifică în primul rând sensul termenilor "identitate" și "diferență" În aceasta el moștenește tradiția tratatelor teologice ale lui Boethius Poziția sa este determinată de faptul că, în esență, Dumnezeu Tatăl, Dumnezeu Fiul și Dumnezeu Duhul Sfânt sunt identice, respectiv, între cele Trei Persoane, sau Persoane, nu există un număr, iar diferența se stabilește doar prin asemănare , adică prin proprietățile Esenței Unice, sau, după cum spune Abelard, conform "propriilor sale caracteristici" "Propriul semn al Tatălui este să fie puternic, al Fiului să fie priceput, al Duhului Sfânt să fie bun În plus, proprietatea Tatălui trebuie să apară de la El însuși, Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică după cum am spus, și pentru a naște veșnic pe Fiul Său coetern, [proprietatea] Fiului trebuie să fie născută numai de Tatăl, Duhul Sfânt să vină din Amândoi" , afirmă gânditorul Tratat Sic et Non și semnificația lui În cursul studiilor sale teologice, Abelard a descoperit că multe prevederi ale textelor teologice autorizate se contrazic reciproc Apoi a adunat și a prezentat toate diferențele de opinie pe de probleme controversate într-un singur compendiu "Da și nu" (Sic et Non) Filosoful însuși credea că, pentru a depăși cutare sau cutare dificultate, este necesar să se procedeze în primul rând din Sfintele Scripturi El a împărtășit autoritatea divină și umană și a subliniat că atunci când studiem scrierile Părinților Bisericii, este necesar să le examinăm cu atenție și cu atenție cuvintele și gândurile, deoarece unele dezacorduri pot apărea pur și simplu din cauza erorilor cărturarilor În general, opera sa a scos la iveală o mulțime de contradicții care s-au acumulat de-a lungul secolelor în moștenirea gândirii creștine și a stabilit sarcina explicării procedurii adecvate pentru clarificarea și definirea judecăților ortodoxe indubitabile în înțelegerea prevederilor dogmatice controversate Depășirea unor astfel de antiteze ale autorităților a fost posibilă doar în practica raționamentului dialectic: a fost necesar să se compare diferite poziții, dar prin aceasta au fost lipsite de statutul de adevăr absolut, iar teologia a căpătat inevitabil un caracter dialectic, corespunzător înțelegerii aristotelice Astfel, se formează un mod special de înțelegere și interpretare a textelor teologice, o metodologie particulară a gândirii, care se realizează sub forma unor întrebări și răspunsuri adresate atât unei surse autorizate, cât și propriilor abilități de înțelegere a celui care cercetează, datorită reguli logice formale stricte și semnificații și semnificații gramaticale Ea transformă teologia într-o disciplină școlară și stabilește tradiția disputelor universitare medievale În același timp, Abelard, justificând o astfel de abordare în "Prologul la "Da și Nu"", a făcut apel la Sfintele Scripturi și a remarcat că "Dumnezeu a vrut să stea la doisprezece ani printre dascăli și să întrebe, mai degrabă arătându-ne nouă imaginea unui student aflat la întrebări, mai degrabă decât imaginea unui profesor în rostire, deși El poseda totuși înțelepciunea divină deplină și desăvârșită " Prin urmare, pentru o persoană care nu are deplinătatea cunoștințelor adevărate, este fundamental necesar să se deplaseze pe calea căutării și a întrebării Desigur, Abelard nu a negat și nici nu a răsturnat autoritățile religioase și teologice general recunoscute, dar a conturat o nouă perspectivă a cunoașterii, care necesita cea mai mare independență posibilă de gândire pentru acea vreme și a pus distracția § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard o moștenire a discursului scolastic medieval și a tradiției teologice universitare Astfel, "de vreme ce Abelard", subliniază S S Neretina, "teologia, în primul rând, se dezvăluie ca o teologie dialectică, iar în al doilea rând, poartă germenul unui viitor disciplinar științific(tm), dezvoltând standarde de acuratețe și rigoare cognitivă: Abelard este numit atât ars (artă), și disciplina (disciplină) și scientia (știință) Lucrarea lui Abelard "Da și nu" nu a fost recunoscută pe scară largă, dar a servit drept ghid pentru cercetările ulterioare Curând, cel mai apropiat elev al său, Petru de Lombard ( - ), viitorul episcop al Parisului, consilier al Sfântului Scaun pe probleme teologice, a creat un tratat, care a fost numit "Sentințe" ("Opinii") În el, a încercat să nu se opună pozițiilor unor teologi celebri, ci să le explice și să le interpreteze pentru a împăca și rezolva toate contradicțiile Inițial, opera sa a evocat reacții negative din cercurile înalt ortodoxe În special, Walter de Saint-Victor, reprezentant al unei cunoscute școli mistice, l-a clasat, alături de Abelard, Pierre de Pavia și Gilbert de Porretan, printre cele patru "labirinturi" ale Franței, referindu-se la metodologia și inconsecvența lor cu canoanele tradiţionale ale teologiei Cu toate acestea, deja la începutul secolului al XIII-lea, au început să apară comentarii la "Sentința" lombardului Prima dintre acestea este considerată a fi "Glosele" lui Alexandru de Gels (c - ), profesor la facultatea de teologie a Universității din Paris, scrise de el puțin mai devreme de Și în , de către decizia Catedralei din Lateran, corpul "Sentințelor" a fost recunoscut ca fiind destul de evlavios, prin urmare, în curând opera lui Lombard a căpătat statutul de un fel de manual pentru toți studenții facultăților teologice din Europa medievală Practica comentării obligatorii a eseului său a fost introdusă chiar odată cu acordarea unei diplome de licență (baccalaureus sententiarum) Și toți cei mai cunoscuți gânditori ai vremii au trecut prin această etapă, lăsându-și interpretările pe "Sentință" Etica lui Abelard: idei și concepte noi Peter Abelard a apărut ca un inovator în domeniul filosofiei morale din Evul Mediu În scrierile sale, el a explicat noi semnificații ale subiectivității umane , oferind, în special, o versiune originală a interpretării statutului păcatului și virtuții în actele de acțiune morală , care corespundea direct cerințelor spirituale și tendințelor socio-politice ale al XII-lea, formând un fel de bază metafizică pentru stabilirea practicii confesiunii și pocăinței obligatorii De fapt, Abelard introduce pentru prima dată problema virtuții naturale în sfera discuțiilor morale și filozofice din Evul Mediu Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică În școlile orășenești, printre artele liberale, etica nu avea recunoaștere oficială, întrucât nu a primit statutul corespunzător nici în programele trivium, nici în corpul de științe quadrivium Desigur, tradiția romană antică de pedagogie și educație și-a asumat necesitatea armonizării educației și dezvoltării morale a tinerilor și a susținut că înțelepciunea și elocvența ar trebui să se dezvolte în paralel Prin urmare, profesorii medievali de gramatică și retorică au practicat arta instrucțiunilor moralizatoare A fost însă necesară o teorie detaliată, care să dezvăluie procedura acțiunilor morale bazate pe temeiurile subiective ale actului de alegere umană, care poartă libertate, adică independență față de prescripțiile autorității bisericești, și responsabilitate, i e vina pentru posibilele consecințe Filosofia lui Abelard a devenit de o importanță cheie în acest proces Principala lucrare a gânditorului în acest domeniu a fost tratatul "Etică, sau Cunoaște-te pe tine însuți" , iar conceptul principal al operei sale a fost termenul de "intenție" (intentio), prezentat în sensul de "intenție" Acest concept are o istorie destul de interesantă de dezvoltare și include mai multe semnificații Este de remarcat faptul că a fost utilizat pe scară largă de către cei mai importanți filozofi ai secolelor XIX-XX, în special F Brentano, G Frege, E Husserl, M Heidegger, J -P Sartre și alții Sunetul său modern își are rădăcinile în probleme epistemologice Sursa acestui tip de înțelegere, după cum se știe, a fost textul tratatului aristotelic Despre suflet ( b - a ) cu numeroase comentarii medievale scrise în diferite secole de reprezentanți ai diferitelor școli filozofice și teologice În tradiția filosofică medievală a Europei de Vest, acest concept este stabilit în perspectiva teoriei cunoașterii, când "Gundis-salimus", după cum notează unul dintre cercetători, "îl aplică pentru a traduce limba arabă ta'pa, care era greu de realizat Traduceți Însemna sensul formulării unei calități reale, deși nu percepute, a ceva ce se află în minte Avicenna o folosește în Cartea Sufletului în diverse sensuri: el dă acest nume obiectului aestimativa, ceea ce implică o calitate prezent într-un lucru perceput și înțeles de un tip special de intuiție (astfel oaia știe direct că lupul este periculos pentru ea), dar vorbește și de intentio intellecta, intentio universalis, iar atunci acest cuvânt înseamnă "concept" (conceptus) Pe scurt, în opera lui Avicenna, ca și în uzul obișnuit, cuvântul sugerează un sens în care esența este clară, dar încadrarea este greu de definit Este îndoielnic dacă latinescul intentio îl traduce satisfăcător, dar cuvântul a fost adoptat și a devenit un termen esențial în dicționarul de filozofie în § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard de-a lungul secolului al XIII-lea și nu poate fi ignorată, în ciuda tuturor dificultăților și eventualelor inconsecvențe A trecut ca un fir prin diverse discuții medievale, servind drept subiect de lupte logice și gramaticale dintre "modiști" și "terminiști", Walter Sutton ( - ) și William of Ockham ( / - / ), prezentând o parte integrantă a învățăturilor și construcțiilor filozofice ale unor gânditori remarcabili ai Evului Mediu precum Roger Bacon (c - / ), Thomas Aquinas ( / - ), Henry of Ghent ( - ), John Duns Scotus ( - ), Pierre Aureli ( - ), Walter Burley ( - / ) În aceste dezacorduri și dispute, procedura de distingere a "intențiilor" a fost clarificată în conformitate cu înțelegerea procesului de cunoaștere și a nivelurilor corespunzătoare de activitate a gândirii Toma d'Aquino credea că intenţia nu este nici lucrul în sine în realitatea sa fizică, nici substanţa intelectului, ci mai degrabă accidentul său particular, asemănarea (similitudo) a unui lucru desemnat prin cuvinte supramentale Se identifică cu cuvântul interior (verbum interius sau mentis), care servește drept "semnificativ" cuvântului exterior, în timp ce existența lui constă în ființa cognoscibilă În plus, "Foma se distinge", subliniază K Knudsen, "între ceea ce este cunoscut în primul rând, adică realitatea supramentală, către care se îndreaptă în primul rând intelectul ca obiect al său, subiectul primelor intenții, și ceea ce se cunoaște în mod secundar, adică de intelectul însuși în diferite moduri de cunoaștere, zona a doua intenții A doua intenție (sau secunda intellecta, așa cum le-a numit uneori Thomas) sunt de fapt subiectul logicii, așa cum a susținut Avicenna, dar logica se referă la a doua intenție, considerată nu ca entități epistemologice sau psihologice, ci doar ca "reprezentanți" ai obiectelor din care îşi au originea " Un fel de generalizare și clasificare a semnificațiilor de bază ale conceptului de "intenție" a fost propusă, în special, de Duns Scotus "Trebuie să admitem că substantivul "intenție" este echivoc Într-un caz, "intenția" este un act de voință În cealaltă, semnificația formală (raportul) unui lucru, întrucât intenția unui lucru din care este perceput genul său diferă de intenția de la care este percepută diferența lui specifică (differentia) În al treilea caz, "intenția" este un concept (conceptus) În al patrulea, rațiunea îndreptată către obiect: așa cum asemănarea se numește rațiune îndreptată către ceea ce este asemănarea Și în acest caz, "intenția" se numește lumină sau "tipul" de lumină" (Eseu Paris un ; Eseul Oxford un ) Trebuie să admitem că, deși Duns Scotus distinge între modurile în care este utilizat acest concept, totuși, în semnificațiile sale există o anumită unitate și corelație semantică, a căror manifestare cea mai importantă este Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică sya "orientare" După cum subliniază Katerina Tachau în acest sens, "am putea observa că, cel puțin de la Augustin, teologii creștini au luat o direcție activă ca fundament pentru facultatea psihologică a voinței " Pentru a-și confirma cuvintele, ea se referă la lucrarea lui Augustin "Despre Treime" și citează citate adecvate, unde un teolog remarcabil folosește direct acest cuvânt într-un sens similar Iar la Abelard se găsește o înțelegere a componentelor actului volitiv în sensul de "direcție", atunci când ia în considerare componentele păcatului și evidențiază printre ele "voința îndreptată spre rău" "Intenția" în sensul "intenției", adică, de exemplu, consimțământul intenționat la rău, constituie pentru Abelard esența păcatului însuși Și întreaga sa construcție morală se rezumă la afirmarea perspectivei intențiilor umane Astfel, folosirea termenului "intenție" de către Abelard în statutul de moment necesar în procesul de alegere volitivă, care determină acțiunea în sine, atunci când actul de alegere presupune că implementarea sa între alternative are loc în mod intenționat, adică acționarea, o persoană dorește sau intenționează să ajute sau să dăuneze, pe de o parte, este deplin în acord cu tradiția textelor teologice ale lui Augustin, dar, pe de altă parte, respinge puterea determinantă a păcatului în înțelegerea naturii omului, deschizând în fața lui posibilitatea unor decizii subiective, care depășeau noțiunea predominantă la acea vreme Abelard transferă evaluarea acțiunii morale de la rezultate la intenție, baza internă a actului în curs de îndeplinire, adică la definițiile acelor motive care au ghidat o persoană în ajunul unui act Toate contradicțiile se desfășoară în sufletul uman; de rezultatul acestei lupte depinde triumful virtuții Astfel, în învățăturile lui Abelard se realizează perspectiva interiorizării semnificațiilor vieții umane, se afirmă dimensiunea internă a moralității umane Un punct de plecare important al teoriei sale etice este distincția dintre viciu și păcat Spre deosebire de mulți teologi medievali, Abelard credea că după cădere, sufletul uman a devenit vicios, dar nu păcătos în natură, adică voința a fost captată de patimi, dar nu total absorbită de ele În același timp, viciul, în înțelegerea lui, nu este păcat, ci doar o tendință spre păcat, împotriva căreia se poate lupta, i se poate rezista, care deschide calea virtuții În structurile universului, păcatul nu are o semnificație substanțială, pentru că tot ceea ce există a fost creat de un Creator bun Statutul păcatului este stabilit de neființă, de aceea păcatul este determinat nu de semnificații pozitive, ci de cele negative, adică necumpătare și excesul de normă atunci când sunt comise acțiuni care ar trebui evitate Concedierea răului apare ca o încălcare a poruncilor bune ale lui Dumnezeu și a păcii Divine universale § Scolastica şi "şcoala": Peter Abelard La rând, acțiunea intenționată de acest fel este esența păcatului Totuși, Abelard nu reduce totul doar la normele poruncilor divine, ci consideră că principala condiție pentru îndeplinirea lor este intenția unei persoane în implementarea anumitor acțiuni Astfel, răul și păcatul sunt determinate de faptul că mintea unei persoane este de acord cu o acțiune greșită, urmând impulsurile și plăcerile senzuale Plăcerile în sine nu sunt încă păcat, dar consimțământul minții față de ele este păcătos "Păcatul", subliniază Abelard, "constă, prin urmare, nu în pofta unei femei, ci în consimțământul la poftă Nu dorința trupească este condamnată, ci consimțământul la ea În același timp, plăcerile senzuale nu duc neapărat la păcat, întrucât conviețuirea soților într-o căsătorie legală, sfințită prin harul sacramentului bisericesc necesar, nu este păcătoasă; numai excesul normei morale, adică ceea ce este stabilit de Legea Divină, duce la rău, atunci când intenţiile minţii, ascultând conştient de patimi şi dorinţe nemoderate, sunt îndreptate spre acţiuni nedrepte Filosoful credea că, din cauza slăbiciunii naturii sale, o persoană nu poate deveni "complet eliberată de păcat" și, prin urmare, un păcat mic este mai bun decât triumful absolut al păcatului A admis chiar și posibilitatea iertării unor păcate, "când suntem de acord cu ceea ce, știm, nu este necesar să fim de acord, dar în acel moment această cunoaștere a noastră a dispărut din memorie" , adică păcatele săvârșite din distracție , și nu cu intenție rău intenționată, fără o conștientizare clară a acțiunilor lor, care este neapărat prezentă în infracțiunile de neiertat Astfel, Abelard atinge cea mai importantă problemă a teoriilor etice medievale a ignorării judecăților corecte din punct de vedere moral în actele de alegere volitivă, sau așa-zisa slăbiciune a voinței Desigur, aceasta presupune că autorul unor astfel de acte își dă seama de nedreptatea acțiunilor sale și se pocăiește Mai mult, Abelard a susținut că un păcat comis inconștient, adică din ignoranță, nu poartă vinovăția morală înaintea lui Dumnezeu De exemplu, atunci când un bărbat se căsătorește fără să știe cu sora lui sau (un exemplu extrem de elocvent!) intră într-o relație cu o femeie, crezând că aceasta este soția lui Principiul principal al moralității, conform lui Abelard, este intenția (intenția), nu acțiunea, dar aici se pune problema explicării actelor voliționale care sunt efectuate fără un cadru adecvat al conștiinței, adică neintenționat Brad, în acest context, putem vorbi despre inconștiența acțiunilor umane, mai degrabă, doar despre inadecvarea mijloacelor, cunoștințelor și abilităților de gândire Cu toate acestea, fundamentele profunde ale deciziilor rămân dincolo de explicația judecății umane " Numai Dumnezeu", subliniază filozoful, "ascultă nu atât ceea ce fac [oamenii], cât Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică cu ce [gânduri] spirituale o fac" Judecata umană măsoară după rezultatele acțiunii, iar în această abordare, după Abelard, nu poate exista altă măsurătoare, aici este necesar să ne ghidăm după "conformitatea cu prudența, și nu cu imparțialitatea pură" Prin urmare, pedeapsa pentru un foc din punctul de vedere al judecății umane va fi mai severă decât pentru desfrânare Dar Dumnezeu cunoaște toate intențiile și intențiile secrete ale oamenilor și o persoană trăiește ca și cum doar ochii celorlalți îl privesc "Îi este rușine că oamenii vor ști despre el, deși nu i-a fost rușine să comită un păcat în fața lui Dumnezeu", scrie Abelard Astfel, comunicarea cu Dumnezeu capătă caracterul unei discipline interne a minții și al stăpânirii stricte de sine Abelard prezintă perspectiva responsabilității morale a unei persoane în fața lui Dumnezeu, nu în legătură cu mărturisirea acțiunilor și crimelor comise, ci ca vocea originară a conștiinței Cazul și adepții lui Abelard În ciuda întregii originalități a construcțiilor etice ale acestui gânditor, opera sa "Etica" nu a câștigat recunoașterea cuvenită și o largă circulație În Evul Mediu, lucrarea era puțin cunoscută și a fost copiată doar de câteva ori, cel puțin judecând după numărul de manuscrise care au supraviețuit până în zilele noastre Motivul pentru aceasta, aparent, constă în faptul că tratatele lui Abelard și toate învățăturile sale au fost ștampilate cu două condamnări bisericești severe, care au provocat o atenție naturală în legătură cu moștenirea sa Dar acest lucru nu l-a împiedicat pe filosof să devină un mentor pentru mulți oameni remarcabili și să aibă un impact spiritual puternic asupra formării întregii tradiții universitare medievale ulterioare S S Neretina în cartea sa despre Abelard indică faptul că " dintre studenții săi au devenit ulterior cardinali, - arhiepiscopi sau episcopi; Guido de Castello a devenit papa Celestin al II-lea Sub influența lui Abelard, "Sentințele" lui Roland Bandinelli, care mai târziu a devenit papa Alexandru al III-lea, au fost scrise în ; Hyacinth Boboni l-a protejat de Bernard de Clairvaux - după moartea lui Abelard, Hyacinth a devenit cardinal, iar în Papa Celestin al III-lea Abelard a fost întotdeauna simpatic cu Robert de Melensky, care și-a deschis școala în pe Muntele Sf Genevieve" În plus, printre studenții săi s-a numărat și celebrul eretic Arnold de Brescia, liderul revoltei populare de la Roma, care a fost executat în , Ioan de Salisbury (c Episcop de Chartres John a fost unul dintre fondatorii "noii logici" (logica nova), în cadrul căreia a început studiul "Subiectelor" aristotelice necunoscute anterior, "Despre refuzările sofistice", "Primul" și "Al doilea analist", ca precum și autorul lucrării "Metalogic" (Metalogicon ), Unde § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală a prezentat un fel de "învățătură științifică" și a lăudat silogistica lui Aristotel, aparent pentru prima dată numindu-l Filozoful, și una dintre primele lucrări de științe politice din Evul Mediu "Policratic" (Polycraticus) Numeroși studenți ai lui Abelard, în ciuda diversității pozițiilor sociale și a intereselor vitale, au purtat o parte din practica discursului dialectic cu disciplina sa strictă a minții și claritatea gândirii logice, care a fost insuflată în școlile abelardene și apoi și-au afirmat semnificația în destinele tradiţiei culturale europene Prin urmare, putem spune cu deplină încredere că cazul lui Peter Abelard a servit drept sursă pentru explicarea interesului pentru moștenirea aristotelismului Și învățăturile marelui filozof antic au determinat, la rândul lor, înflorirea scolasticii în secolele ХПІ-ХІV § PATRIMONIUL LUI ARISTOTEL ŞI ŞTIINŢA UNIVERSITĂRĂ MEDIEVALĂ Aristotelismul medieval și dezvoltarea universităților Formarea discursului scolastic medieval și a universităților din Europa de Vest a fost determinată în mare măsură de recunoașterea și stabilirea autorității lui Stagirite ca filozof cu majusculă "Aristotel", subliniază Bernard Daud, "devine centrul vieții filozofice, iar de la mijlocul secolului al XIII-lea lista celor mai importanți comentatori aristotelici se identifică cu cei mai importanți filosofi, pentru care studiul filosofiei însemna studiul lui Aristotel Albertus Magnus, Toma d'Aquino, Giles al Romei, Walter Burley, William de Ockham şi alte figuri eminente au scris cu toţii Comentarii sau Întrebări despre Aristotel, iar lângă fiecare gânditor eminent au existat o duzină de alţii mai puţin proeminenti Scrierile sale au servit ca punct central al unei lupte teologice ireconciliabile și al discuțiilor filozofice fără compromisuri Au dat un nou statut și au asigurat o largă popularitate a filozofiei în cadrul învățământului universitar medieval În această perioadă, facultăţile de arte, esenţialmente filozofice, au căpătat o poziţie prioritară în structura universităţilor Un moment inovator în discursul scolastic medieval al secolului al XIII-lea a fost faptul că profesorii Facultății de Arte din Paris și ale altor universități europene nu au perceput textele lui Aristotel ca pe o dogmă, ca pe un fel de adevăr absolut și înghețat, ci , dimpotrivă, au căutat în mod activ răspunsuri la întrebările lor, s-au străduit să-și regândească liber moștenirea, oferind anumite comentarii și lămuriri Distribuția tratatelor lui Aristotel la începutul secolului a dat naștere unui profund interes științific pentru compoziția sa Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică scrierile despre metafizică, etică și filozofie naturală, au dus la prevalența logicii asupra gramaticii, la superioritatea Stagiritei asupra lui Ovidiu în cursurile tradiționale ale celor șapte arte liberale Renașterea secolului al XII-lea, care a fost ghidată de autorii romani clasici, a fost înlocuită de dominația scolasticii cu toate plusurile și minusurile acestei forme de învățare medievală Domeniul cercetării filozofice s-a extins fundamental, o varietate de probleme au fost discutate pe scară largă în sălile de clasă universitare, în timp ce autoritatea lui Aristotel a devenit echivalentă cu autoritatea lui Augustin însuși Într-adevăr, moștenirea stagiritului și a aristotelismului medieval ca tendință filozofică în general, cu toată ambiguitatea versiunilor și interpretărilor numeroșilor săi adepți și susținători, a jucat un rol atât de important în soarta culturii europene, încât, de fapt, putem vorbesc despre mentalitatea aristotelică particulară a omului occidental "Un om din Occident", scrie S S Averintsev în această privință, "s-ar putea să nu-l citească niciodată pe Aristotel, s-ar putea să nu audă niciodată acest nume, s-ar putea considera un oponent convins al tot ceea ce este legat de acest nume Și totuși, într-un fel, el este un "aristotelian", deoarece influența scolasticii aristotelice de-a lungul secolelor a determinat prea mult, până la întorsături lexicale folosite inconștient Prin urmare, un om modern se va descurca bine dacă se gândește mai des la aristotelism ca o formă internă a civilizației occidentale Înflorirea aristotelismului în scolastica medievală a fost inițiată de laborioasa muncă de traducere care s-a desfășurat în cursul secolului al XII-lea Drept urmare, până la sfârșitul secolului, majoritatea lucrărilor lui Stagirite erau deja cunoscute Occidentului medieval Primii traducători includ Iacob de Veneția, care a vizitat Constantinopolul în , și Heinrich Aristippus, care a vizitat și capitala Bizanțului în și a adus înapoi câteva manuscrise grecești Yakov Venetsiansky a tradus Second Analytics și Despre refuzările sofistice, Fizica, parțial Metafizică (cărțile І-IV), Despre suflet și alte câteva tratate Heinrich Aristippus, la rândul său, a tradus Cartea a IV-a a Meteorologiki și a fost unul dintre organizatorii centrului de traducere fondat la curtea lui Frederic al II-lea din Sicilia În plus, a tradus dialogurile Phaedo și Meno Astfel, dintre scrierile originale ale lui Platon, în Occidentul medieval erau cunoscute doar trei lucrări În , Henric a devenit arhidiacon al Cataniei, iar în a primit funcția de ministru principal al regatului, dar șederea sa într-un post atât de înalt s-a încheiat în cu închisoarea, unde a murit curând Peste șaptezeci de cărți despre știința naturii au fost traduse de Gerard de Cremona ( - ), inclusiv Fizica lui Aristotel, Despre origine și distrugere § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală nii", "Pe cer", primele trei cărți din "Meteorologie", precum și "Almagest" de Ptolemeu și o compilație din "Fundamentele teologiei" de Proclu - "Cartea cauzelor", atribuită în mod eronat Filozof A lucrat la Toledo, unde, sub patronajul episcopului Raymond, s-a înființat o altă școală de traducători Până în , aici a fost și faimosul om de știință Mihail Scot (d ) El a tradus tratatele Stagiritului împreună cu comentariile remarcabilului gânditor islamic Averroes (Ibn Rushd) ( - ), care au servit ulterior drept bază pentru formarea învățăturilor averroismului latin Din , a intrat în serviciul lui Frederic al II-lea ca astrolog de curte, în timp ce traducea la școala siciliană Sub succesorul lui Friedrich, Manfred, munca la școală a continuat În special, Hermann Aleman, sau German (d ), și-a început activitatea în ea, dar apoi s-a mutat la Toledo, iar la sfârșitul vieții a devenit episcop la Lyon El deținea traduceri ale comentariilor lui Averroes la Etica, Retorica și Poetica Stagiritei În - sub conducerea primului cancelar al Universității Oxford și episcop de Lincoln, Robert Grosseteste, Etica Nicomahei a lui Aristotel a fost tradusă din greacă cu comentariile lui Eustratius și Mihail din Efes El a extins semnificativ versiunea existentă a traducerii cărților II și III, care au constituit așa-numita Ethica Vetus, și a dobândit în curând statutul de clasic pentru toată filosofia morală medievală ulterioară Pe la mijlocul secolului al XIII-lea Numărul tratatelor traduse nu numai de Stat Girith, ci și de mulți reprezentanți de seamă ai tradiției filozofice musulmane și evreiești din Evul Mediu a crescut rapid, așa că a fost nevoie de editare și corectare a textelor existente În ceea ce privește scrierile aristotelice, a fost necesar să le comparăm cu originalele grecești, care până atunci au apărut în principal în Europa, deoarece traducerile secundare din arabă nu erau atât de populare și destul de greu de înțeles Această muncă uriașă și responsabilă a fost întreprinsă de remarcabilul om de știință Wilhelm de Moerbeke ( - ) A fost dominican, a vizitat Bizanțul, a trăit la curtea papală din și a fost chiar confesorul personal al papei În a devenit arhiepiscop de Corint și a murit aici Povestea relațiilor sale de prietenie cu Toma de Aquino nu are nicio dovadă directă, deși este probabil să se întâlnească la Orvieto în , unde au fost invitați de Papa Urban al IV-lea, care a favorizat noile idei filozofice Din până în , a efectuat o reconciliere a întregului corp de lucrări ale lui Stagirite, în plus, și-a tradus Politica, Poetica, comentariile la tratatele individuale ale lui Simplikius, Alexandru de Afrodisia, Themistius și Philopon Drept urmare, traducerile lui Wilhelm au devenit cele mai multe Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică autoritar, cu excepția doar a scrierilor logice În următorul - al XIV-lea - secolul, munca traducătorilor a continuat într-o dimensiune fundamental diferită, a fost asociată cu traducerile nu în latină, ci în limbile naționale, ceea ce a făcut, în special, Nikolay Orem O nouă rundă a acestei lucrări a fost lansată de umaniștii Renașterii în secolul al XV-lea, dar vectorul ei a fost limitat doar de orizontul filologic Astfel, calea de afirmare și dezvoltare a aristotelismului medieval a fost destul de lungă și dificilă, dar principalele încercări erau în față Principiile inițiale ale teologiei creștine, ca orice altă formă de gândire religioasă bazată pe Revelație și credință în dogmă, nu puteau coincide pe deplin cu învățăturile filozofice ale vechiului înțelept păgân Este de netăgăduit că au apărut noi abordări și soluții care au schimbat semnificațiile originale ale aristotelismului, a existat un fel de teologizare a învățăturilor stagiritului, subordonarea ideilor sale perspectivelor discursului teologic, cerințelor conștiinței religioase, care urmărește să depășește imediatul credinței și să-și cuprindă propriile fundamente dogmatice, construind o proiecție a relațiilor cu lumea creată Nu se poate vedea în aceasta o semnificație pur negativă a tradiției aristotelice, cu atât mai puțin să nege rolul strămoșului ei în istoria gândirii filosofice, care a fost caracteristic oamenilor de știință europeni în zorii New Age și a reflectat lupta lor împotriva dominației scolastica in stiinta universitara Dimpotrivă, așa este soarta uimitoare a moștenirii lui Stagirite în istoria gândirii medievale, încât orice reflecție teologică asupra lumii ființelor create a fost inevitabil înrădăcinată în tradiția aristotelismului, introducând în ea câteva nuanțe noi și nuanțe specifice În acest context, Toma d'Aquino nu a acționat doar ca un adept al lui Aristotel, ci a fost și interpretul său remarcabil în spiritul "teocentrismului" creștin Pentru Doctorul Angelic ca teolog medieval, și acesta a fost titlul dat lui Toma, toate căile gândirii și a fi conduși la Dumnezeu și, prin urmare, el era interesat de aristotelism în primul rând în dimensiunea teologică "Aristotelismul" al Sf Toma d'Aquino? Fără îndoială, multe dintre cele mai importante concepte și concepte metafizice ale stagiritului (act și potență, hilomorfism, empirism intelectual) sunt folosite în învățăturile lui Aquino, de aceea este destul de rezonabil să afirmăm că "Tomismul apare ca punctul culminant al tuturor eforturilor scolasticii și teologii speculativi să construiască o nouă filozofie pe temelia aristotelismului" Cu toate acestea, "nu trebuie uitat că el l-a studiat pe Aristotel", subliniază Etienne Gilson, "cu singurul scop de a pregăti cea mai bună lucrare posibilă, teologică în chiar proiectarea ei" § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală Gilson, în acest sens, subliniază că "principiile filozofiei lui Aquino erau diferite", că "Thomas a înlocuit "apa" filosofiei cu "vinul" teologiei" , deși a recunoscut că era un adevărat adept al filosofia Stagiritei "Cunoașterea științifică a naturii pentru Toma", a remarcat remarcabilul medievalist, "a fost determinată de Aristotel, a cărui doctrină a studiat-o, a comentat-o și a adoptat-o în întregime în logică, fizică, astronomie, biologie, psihologie, metafizică și etică Chiar și în teologie, pe care Aquino nu a putut-o împrumuta de la Aristotel, el a adoptat înțelegerea generală a științei, empirismul și intelectualismul Filosofului Joseph Owens a luat o poziție fără echivoc în interpretarea "aristotelismului" lui Toma, care a afirmat în articolul "Aristotel și Aquino" literal următoarele: "Cu toate acestea, fiecare dintre cele două filosofii trebuie păstrată cu grijă separat una de cealaltă Filosofia lui Aristotel se bazează pe naturi sensibile, în timp ce filosofia lui Aquino se bazează pe existențe sensibile A le confunda împreună înseamnă a le confunda procedurile distinctive și a-i lipsi pe fiecare de propria sa viață caracteristică Pe de altă parte, atunci când fiecare este înțeles în propriul mediu, atât Aristotel, cât și Aquino pot fi mult mai eficienți astăzi și fiecare poate juca un rol important și necesar în gândirea noastră Este necesar să fim de acord cu Joseph Owens că învățătura teologului creștin din secolul al XIII-lea nu putea corespunde pe deplin spiritului și literei moștenirii vechiului filosof păgân grec Nu numai că s-a aflat între ei o lungă perspectivă istorică, împărțindu-i în secole și milenii, dar au apărut contradicții și dezacorduri metafizice fundamentale corespunzătoare Sfântul Toma, desigur, nu a acceptat unele dintre principiile fundamentale ale aristotelismului care nu erau în concordanță cu doctrina creștinismului (în special, cum ar fi eternitatea procesului cosmic, animația stelelor, dezvoltarea ciclică a univers și societate, vocația socială a vieții umane) Toma d'Aquino, ca teolog creştin, a recunoscut fericirea veşnică drept principalul destin al omului, care în Evul Mediu era stabilit de practica monahismului, şi nu de speculaţii teoretice În plus, cel mai important concept al tomismului - "existența" - nu era atât de fundamental în învățăturile lui Aristotel Căci pentru Aristotel lucrurile sunt o compoziție de materie și formă, iar existența lor se realizează prin actualitatea formei, pentru Toma lucrurile sunt și o compoziție de materie și formă, în timp ce actualitatea lor este dobândită numai prin existență (actul de a fi) Astfel, poziția Doctorului Angelic nu pare a fi o adecvare directă a învățăturilor stagiritului, totuși aparținând lui Hristos Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Tradiția ananeză, ea a direcționat-o către un alt spațiu teologic și metafizic al gândirii În același timp, abordarea "moderată" a lui Toma d'Aquino nu a epuizat plenitudinea de noi învățături și idei, au apărut și alte versiuni ale înțelegerii filozofiei aristotelismului, mai mult, el nu a putut opri și depăși atitudinea negativă față de Aristotel care creștea în rândul clerului O parte semnificativă a teologilor și conducătorilor Bisericii, adepți ai augustinismului tradițional, nu vedeau în Stagirit un mare înțelept și om de știință, ci pe Antihrist, care a răsturnat postulatele neîndoielnice ale credinței și le-a înlocuit conținutul adevărat de neclintit cu verbiaj filozofic Acum, nu atât tratatele lui de logică au stârnit o respingere deosebită, ci cea mai complexă construcție a teoriei cosmologice cu toate dificultățile sale terminologice și definițiile astronomice Prin urmare, în jurul moștenirii sale s-a desfășurat o adevărată luptă ideologică Istoria dezvoltării aristotelismului medieval Se crede că primii experți în lucrările filozofice naturale ale lui Stagirite din istoria scolasticii medievale au fost oamenii de știință ai celebrei școli de medicină din Salerno În tratatele lor sunt citate din "Fizică", "Despre apariția și distrugerea", necunoscute anterior în Occident Dar din cauza naturii limitate și a specializării intereselor lor, la Salerno nu s-a dezvoltat o puternică tradiție filozofică Abia la Paris s-a format o situație spirituală specială care a contribuit la dezvoltarea aristotelismului medieval De pe vremea lui Abelard, capitala Franței a căpătat statutul de centru intelectual al Europei medievale, aici s-au adunat cele mai bune forțe, aici au lucrat cele mai remarcabile minți Prin urmare, nu este de mirare că la Paris au loc cele mai importante evenimente ale vieții filosofice din Evul Mediu, au loc grave conflicte ideologice și lupte, se fac interdicții și condamnări bisericești peremptorii În zorii secolului al XIII-lea, în , Sinodul de la Paris a dat un verdict care impune o interdicție strictă asupra oricărui studiu public sau privat al scrierilor filozofice naturale ale lui Stagirite Interdicții la fel de severe au fost impuse și asupra tratatelor profesorilor universitari Amalrik din Viena și David din Dinant, care erau percepute de preoți ca un bastion al ereziilor, care câștigau o mare popularitate în rândul studenților În acest sens, însăși prezența lucrărilor lui David din Dinant în rândul credincioșilor a fost echivalată în decret cu erezia, iar în legătură cu Amalrik din Viena, care a murit în , s-a ordonat să-i scoată trupul din sicriu și să-l arunce din cimitir pe teren neconsacrat Cu toate acestea, situația neobișnuită a fost că David nu a fost condamnat, deoarece nu aparținea diecezei Parisului și nu se afla sub jurisdicția ecleziastică a episcopului local În plus, se știe că a vizitat Grecia, iar după întoarcere § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală a fost invitat la curtea Papei Inocențiu al III-lea ( - ) și aici, se pare, chiar a fost hirotonit preot Aparent, așadar, în ciuda faptului că condamnările și interdicțiile împotriva lui Amalric și David au fost confirmate prin decrete ale legatului papal Robert Courson în , la Sinodul Lateran din nu a mai fost menționat numele lui David de Dinant, deși Amalric de Viena a fost din nou condamnat Cu toate acestea, remarci critice despre învățăturile lui David se regăsesc și la Bonaventura, și la Albert cel Mare și la Toma d'Aquino, care, în special, în "Suma împotriva neamurilor" a subliniat "nebunia lui David din Dinant, care a îndrăznit să declare că Dumnezeu este același ca materia întâi" Într-adevăr, David a afirmat: "Este clar, așadar, că există o singură substanță, nu numai a tuturor trupurilor, ci și a tuturor sufletelor, iar această substanță nu este alta decât Dumnezeu Însuși Și această substanță din care provin toate corpurile se numește "materie" (hyle), în timp ce substanța din care provin toate sufletele se numește "rațiune" sau "minte" (ratio sive mens) Prin urmare, se afirmă că Dumnezeu este mintea tuturor sufletelor și materia tuturor trupurilor Fără îndoială, astfel de idei nu puteau provoca decât iritare din partea teologilor și preoților cu gândire tradițională Desigur, conținutul lor a depășit domeniul de aplicare al dogmei creștine ortodoxe Dar prezența lui David din Dinant la curtea papei indică interesul ierarhilor bisericești pentru noile tendințe și idei Este de remarcat faptul că Papa Ioan al XXI-lea, cunoscut și sub numele de Petru al Spaniei (d ), a intrat în istoria scolasticii medievale a secolului al XIII-lea A predat la Paris, a scris tratatul "Suma logicii", care mai târziu avea să devină un manual clasic și să fie retipărit de multe ori în secolele XV-XVI În același timp, a rămas un adept al liniei tradiționale a erudiției medievale, recunoscând autoritatea lui Aristotel doar în domeniul studiilor logice, dar nu și în domeniul metafizicii și al filosofiei naturale Treptat, învățăturile lui Aristotel au câștigat din ce în ce mai multă popularitate, captând maeștri și licențiați nu numai ai artelor liberale, ci și ai facultății teologice În acest sens, la iulie , Papa Grigore al IX-lea a fost nevoit să se adreseze cu o "Scrisoare către scolastici", în care amintea că principiile teologiei se bazează pe adevărurile de nezdruncinat ale credinței, depășind măsura înțelegerii umane , că statutul său este mai înalt decât filozofia, prin urmare aceasta din urmă ar trebui să servească teologiei ca "regina științelor", și nu invers El a declarat direct falsitatea învățăturilor lui Platon și Aristotel, care considerau stelele zei, iar lumea eternă În aprilie , Grigore al IX-lea s-a îndreptat din nou către profesorii Universității din Paris, dar în această bula au apărut noi nuanțe Aici, nu numai că a fost încă o interdicție Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică studiul operelor natural-filosofice ale stagiritului, dar a fost exprimată necesitatea studiului lor atent pentru a se armoniza cu adevărurile Revelației creștine și cu postulatele dogmei Într-un anumit sens, aceasta a deschis noi perspective pentru dezvoltarea învăţământului universitar medieval Pentru a duce la îndeplinire o întreprindere atât de grandioasă, a fost creată o comisie specială, care a inclus, în special, profesorul de teologie William Axerre, care însă în curând a murit Aparent, din acest motiv sau din cauza incapacității de a face față celei mai dificile sarcini stabilite, activitățile comisiei nu au fost încununate cu succes Noul Papă Inocențiu al IV-lea în a impus din nou o interdicție a studiului tratatelor de filosofie naturală ale lui Aristotel, iar acum acest decret sa extins nu numai la Paris, ci și la alte universități Totuși, la Oxford, unde carta universității a fost aprobată oficial în , s-a păstrat practica discuției libere a tuturor scrierilor de acest fel În general, știința de la Oxford a gravitat către tradițiile școlii din Chartres din secolul al XII-lea cu cultul său inerent al construcțiilor matematice și cosmologice și împărtășea căile teologiei și cunoașterii științifice, care era deja caracteristică fondatorului său, Robert Grosseteste Prin traducerile și scrierile sale originale, el a adus o contribuție semnificativă la dezvoltarea aristotelismului, dar scrierile sale conțin și misticismul luminii caracteristic neoplatonismului Astfel, la Oxford, care contesta palma primatului în treburile științei medievale de la Paris, a existat o situație specifică a unui fel de combinație de poziții metafizice eterogene și strategii de cunoaștere, care asigura o mare parte de libertate în studiul scrieri aristotelice Prin urmare, nu este surprinzător că unul dintre primii care au comentat despre "Fizică" și "Metafizică" la Facultatea de Arte de la Universitatea din Paris a început legendarul om de știință englez Roger Bacon (c - / ), care a fost educat la Oxford sub îndrumarea lui R Grosseteste Și în , englezii, urmând tradițiile de la Oxford, au aprobat ca o condiție prealabilă pentru obținerea unei diplome de licență în arte cunoașterea prevederilor de bază nu numai ale logica vetus și logica nova, ci și celei mai importante lucrări aristotelice "Despre suflet" ", care, după cum știți, tratează chestiuni filozofice ale teoriei cunoașterii și psihologiei Acest pas a făcut prima breșă în zidul interdicțiilor și condamnărilor Au urmat curând soluții noi, mai fundamentale În , deja la o ședință a întregii Facultăți de Arte, a fost adoptată o cerință de a studia toate lucrările lui Stagirite, inclusiv, desigur, filozofice naturală și chiar pseudo-aristotelice Acest tip de inovație, pe de o parte, a servit drept sursă pentru dezvoltarea dinamică ulterioară a Facultății de Arte Liberale, pe de altă parte, § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală ulterior a format un întreg lanț de diverse necazuri și suișuri și coborâșuri tragice Averroes și averroism: Siger al Brabantului, Boethius al Daciei Odată cu răspândirea scrierilor lui Stagirite în Europa, au apărut tratate ale filozofului islamic Ibn Rushd sau, după cum numele său a fost transcris în latină, Averroes Se considera un adept al lui Aristotel și a comentat multe dintre lucrările sale, pentru care a primit titlul de comentator, dar poziția metafizică proprie a lui Ibn Rushd, care decurgea din interpretările sale, nu corespundea canoanelor islamice, așa că și-a încheiat viața în exil La Universitatea din Paris, traducerile operelor sale au devenit cunoscute la începutul secolului al XIII-lea Cel puțin, referiri clare la ele se regăsesc deja în lucrările lui William Avernier "Despre univers" și "Despre suflet", scrise între și , și în "Suma binelui" de Philip Chancellor, creată, se pare, , în - Acești teologi învățați au fost pionierii noilor reguli metodologice de cunoaștere și idei filozofice "Până în ", notează G V Shevkina, "toate principalele lucrări ale lui Averroes erau deja cunoscute în Europa" Dar perspectiva principală de asimilare a moștenirii lui Ibn Rushd a fost asociată cu activitățile unui grup de profesori ai Facultății de Arte, numit "Averroiști latini" Conducătorii lor erau Siger al Brabantului și Boethius al Daciei Dovezile despre viața lui Siger sunt destul de rare și fragmentare, cu atât mai puține informații istorice au ajuns la noi despre Boethius din Dacia, dar cert este că acesta a venit din Danemarca Se pare că Seeger s-a născut c Printre profesorii Facultății de Arte, numele său a fost menționat pentru prima dată în într-un decret al legatului papal În această perioadă, a condus o comunitate de tineri cărturari pasionați de scrierile filozofice ale lui Aristotel și de comentariile lui Ibn Rushd Seeger a evidențiat filozofia ca un domeniu special al cunoașterii umane, făcând-o autonomă în raport cu teologia Prin urmare, el credea că autoritățile filozofice propriu-zise ar trebui să domine în cadrul său, indiferent de prescripțiile religiei și teologiei În acest sens, averroiştii au transformat sensul celor mai importante norme etice creştine, subordonând morala virtuţilor intelectuale Deci, într-un tratat cu titlul simbolic "Despre cel mai înalt bine sau despre viața unui filozof", Boethius al lui Dacius scrie: " filosoful găsește cea mai mare plăcere în începutul și contemplarea bunătății sale Și aceasta este singura plăcere adevărată Aceasta este viața unui filozof și oricine nu o are duce o viață greșită Eu numesc filozof fiecare persoană care trăiește în ordinea corectă a naturii, care atinge cel mai bun și ultim scop al vieții umane Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Modul de viață filosofic s-a dovedit a fi autosuficient și cel mai perfect, prin urmare, înainte de cunoașterea filozofului nu există limite și granițe, îi sunt deschise o varietate de căi, inclusiv cea teologică El este capabil să rezolve cele mai dificile întrebări, bazându-se pe știința raționamentului logic și a dovezilor, prin urmare, perspectiva discursului dialectic părea a fi cuprinzătoare și la fel de adevărată în propriile sale fundamente și reguli ca și poziția teologiei tradiționale bazată pe principiile Apocalipsei "Filosoful", a argumentat Boethius, "este capabil să rezolve orice întrebare care poate fi discutată în concluzie: la urma urmei, orice întrebare discutată în concluzii se referă la o parte a ființei, iar filozoful explorează tot ce există, natural, matematică și divină; prin urmare, un filozof poate decide orice întrebare " Fără îndoială, astfel de idei au provocat indignare și respingere extremă în cercurile teologice ortodoxe și în rândul preoților și ierarhilor Bisericii Prin urmare, au urmat curând noi pedepse severe, îndreptate împotriva unui grup de tineri profesori ai Facultății de Arte În au fost condamnate teze ale averroiștilor, din cauza cărora, în , trei maeștri, conduși de Siger de Brabant, împreună cu studenții care li s-au alăturat, și-au părăsit facultatea și și-au creat propria școală independentă Destul de repede, înaltele poziții științifice ale acestei instituții de învățământ i-au asigurat aceeași largă popularitate în rândul studenților ca și la facultatea oficială, ceea ce nu a putut decât să provoace o reacție negativă corespunzătoare din partea ortodoxiilor bisericești și implementarea acestora de noi măsuri restrictive În , prin decizia legatului papal, separarea facultăților a fost încheiată, iar existența independentă a școlii averroiste a fost interzisă Atunci tinerii oameni de știință s-au mutat, de fapt, într-o poziție secretă, datorită căreia, în , a urmat un decret care interzicea citirea cărților lui Aristotel și comentarea acestora în locuri private Mai mult, liderii grupului averroist au fost chemați la curtea tribunalului inchizitorial Seeger din Brabant a făcut apel la papă, dar decizia finală nu a fost în favoarea liber-gânditorilor La martie , Consiliul teologilor de la Paris, condus de episcopul Etienne Tampier, cu sprijinul direct al Papei, a condamnat prevederi ale convingerii averroist-aristotelice, care au afectat diverse domenii ale filosofiei Primul dintre ei se referea la statutul unui filosof în lume și condamna, în special, teze precum: "nu există o poziție mai bună decât filozofii", "numai filozofii sunt adevărații înțelepți ai lumii", etc Este de remarcat că printre ele se aflau câteva maxime Toma d'Aquino Mai mult, în același an, doar câteva zile mai târziu, asemenea condamnări care afectau învățăturile lui Toma au fost § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală proclamat la Oxford Și în , aici a fost scris un tratat care a corectat greșelile fratelui Toma, scris de franciscanul William de Lamar (William La Mare), adoptat ulterior ca ghid pentru teologii ordinului său În același timp, la un moment dat, Aquino a vorbit în mod specific la Paris cu critici la adresa teoriei averroiștilor și chiar a obținut un oarecare succes atunci când unii dintre susținătorii lui Seeger, convinși de argumentele lui Toma d'Aquino privind înțelegerea intelectului și sufletului stagiritului, au trecut la partea lui Este clar că condamnările aprobate erau în esență de natură protectoare, adică trebuiau să oprească avansul aristotelismului în școlile universitare ale vremii și să păstreze dominația teologiei și viziunii asupra lumii tradiționale augustiniene Cu toate acestea, marșul victorios al ideilor aristotelice nu a mai putut fi întrerupt În același an, , tutorele lui Toma, Albert cel Mare, a ținut prelegeri la Paris în sprijinul sistemului teologic al episcopiei sale Și în anii următori, și , ordinul dominican a recunoscut învățătura lui ca fiind oficială și l-a susținut După cum știți, soarta lui Seager după condamnare a fost destul de tragică A fost trimis la Roma, la curtea papală, unde a fost ucis de un anume călugăr nebun Nu există deloc informații sigure despre ultimii ani ai vieții lui Boethius din Dacia Cu toate acestea, activitățile lor au fost păstrate în memoria savanților medievali Așadar, într-una din listele de atunci, Siger era numit cel Mare, iar Dante l-a plasat în Paradis alături de Toma d'Aquino, în ciuda faptului că, într-un anumit sens, se aflau încă pe părți opuse ale baricadelor Și deja în secolul al XIV-lea, conform statutelor tuturor facultăților Universității din Paris din , studenții erau strict obligați să studieze toate lucrările Stagiritei cunoscute la acea vreme, fără de care era imposibil să se obțină nici un studiu științific grad sau chiar dreptul de a preda Note Conceptul de "discurs" este folosit în acest context în conformitate cu sensul său tradițional, care a fost fixat în limbile europene încă din epoca scolasticii ("raționament", "prelecție", "raport"), și nu în sensul său modern, exprimat în lucrările lui M Foucault Astfel, Toma d'Aquino scria: "În operarea capacităţii cognitive, discursul ia naştere din faptul că cunoaştem separat începuturile, apoi tragem concluzii din ele Dacă am vedea concluziile chiar la începuturi și, recunoscând începuturile, [știind astfel imediat tot ce decurge din ele], nu ar exista discurs, așa cum nu există atunci când vedem ceva într-o oglindă Deci, dacă cineva dorește separat scopul, și separat - [înseamnă] care să conducă la atingerea acestui scop, va exista un fel de discurs în voința sa "(Toma d'Aquino Suma împotriva neamurilor Vol / Trad (T Yu Borodai, Dolgoprudny, , p ) Diogenes Laertes Despre viața, învățăturile și spusele unor filosofi celebri M , S Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică Acestea, ne amintim, includeau disciplinele "trivium-ului" (trivium: "cale triplă"): gramatica, retorica și dialectica, precum și corpul de științe al "quadrivium-ului" (quadrivium: "calea celor patru" ): aritmetică, astronomie, geometrie și teoria armoniei muzicale Nikolai Speransky este autorul unui studiu despre istoria educației în Europa de Vest (Speransky N Eseuri de istorie a școlii populare în Europa de Vest M , ), scris la sfârșitul secolului al XIX-lea, când ambii Studiile medievale europene și școala istorică rusă în domeniul studierii Evului Mediu au cunoscut o adevărată prosperitate Ibid pp - Suvorov N Universități medievale M , S Ibid Panofsky E Arhitectura gotică și scolastica // Teologia în cultura Evului Mediu Kiev, S Vezi: P Bourdieu, De la "casa regală" la interesul statului: un model de origine a câmpului birocratic // Socioanaliza lui Pierre Bourdieu M ; SPb , S - "De fapt, cuvântul summa (folosit pentru prima dată ca titlu al unei cărți de jurisprudență), notează E Panofsky, și-a păstrat sensul de "compendiu scurt" (singulorum brevis comprehension sau compendiosa collectio, așa cum este definit de Robert Melensky, făcut în opera din ), "rezumat" și a dobândit sensul unei lucrări exhaustive și sistematice, "suma" în forma în care o cunoaștem, abia în plina înflorire a secolului al XII-lea Cel mai timpuriu exemplu complet dezvoltat al unei astfel de specii noi, Summa Theologiae a lui Alexandru de Gael, care, potrivit lui Roger Bacon, "cântărește cam atât de mult cât putea transporta un cal", a început să fie creat în , același an în care Pierre de Montero a început construcția unei noi nave din Saint-Denis "(E Panofsky Arhitectura gotică și scolastică P ) Vezi: Muratova K M Maeștri ai goticului francez M , S - ; Panofsky E Arhitectura gotică și scolastica S Bulgakov S N Religia divinității umane de L Feuerbach M , S Mai mult, celebrul medievalist francez Jacques Le Goff a prezentat conceptul de "evul mediu lung", conform căruia multe dintre cele mai importante atribute ale viziunii asupra lumii din această perioadă și-au păstrat influența până la mijlocul secolului al XIX-lea Vezi: Le Goff J The Medieval World of the Imaginary M , S - Vezi: Le Goff J Universities and State Power in the Middle Ages and the Renaissance // Le Goff J Another Middle Ages Timpul, munca și cultura Occidentului Ekaterinburg, , p - CoplestonF C Aquino Introducere în filosofia marelui gânditor medieval Dolgoprudny, , p În Evul Mediu, confruntarea dintre monarhi și elitele feudale a căpătat uneori o semnificație atât de fundamentală încât a dus la adevărate războaie civile În special, acesta a fost tocmai fundalul celebrelor războaie "albigenzi" din sudul Franței, unde interesele regelui și ale conților destul de independenți din Toulouse s-au ciocnit Vezi: Madol J Drama albigensă și soarta Franței SPb , În special, acesta este numele unuia dintre binecunoscutele studii interne despre Boethius: Ukolova V I "Ultimul roman" Boethius M , Maiorov G G Soarta şi cazul lui Boethius // Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate M , S "Boethius a trebuit să se încadreze într-o fâșie îngustă de pământ pustiu care despărțea epocile; acest loc istoric i-a determinat destinul personal Știa că lumea în care a copilărit era condamnată, iar lumea care devenea nu era a lui, deși o tânjea cu pasiune Astfel, el este de necontestat § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală n-a fost acasă nici în lumea veche, nici în cea nouă", așa descrie Joseph Pieper dualitatea poziției filosofului roman în istoria culturii europene în cartea sa Scholasticism: Personalities and Problems of Medieval Philosophy (Pieper în lumea interioară a omului occidental se deschide un alt front avansat - frontul conștiinței Și ne aflăm în pragul conștiinței de sine "(Le Goff J Another Middle Ages S ) Vezi: Abelard P Tratate teologice p - Această versiune este oferită în traducerea rusă a Eticii lui Abelard de S S Neretina Vezi: Ibid S Vezi: Sorabji R From Aristotel to Brent ano: The Development of the Concept of Intentionality // Oxford Studies in Ancient Philosophy Aristotel și TYadi-ția de mai târziu Oxford, P - Jolivet J Moștenirea arabă // A History of Twelfth-Century Western Philosophy P - Din păcate, în traducerea rusă a cărții lui Avicenna nu există referiri la versiunea latină și sunt folosiți termeni fundamental diferiți în multe privințe, ceea ce, în special, se aplică conceptului de "intenție" (vezi: Ibn Sina Lucrări filosofice alese M , S - ) Knudsen C Intenții și impoziții // The Cambridge History of Later Medieval Philosophy p Tachau K Some Aspects of the Notion of Intențional Existence at Paris, - // Medieval Analyses in Language and Cognition: Acts of the Symposium P - Abelard P Tratate teologice S Ibid S Ibid S Ibid Capitolul Vezi: Saarinen R Slăbiciunea voinței în gândirea medievală: De la Augustin la Buridan Helsinki, Abelard P Tratate teologice S Ibid S Ibid S "Au supraviețuit doar cinci manuscrise medievale: două din secolul al XII-lea, niciunul din secolul al XIII-lea, unul din al XIV-lea și două din al XV-lea" (Luscombe D E The Ethics of Abelard: Some Further Considerations // Peter Abelard: Proceedings of the Internațional Conference , p ) Neretina S S Cuvânt şi text în cultura medievală Conceptualismul lui Abelard pp - Printre principalele motive pentru înflorirea "scolasticii" în secolele XIII-XIV, se numără în mod tradițional - pe lângă distribuția indicată a corpusului complet de texte ale Stagiritului - crearea de universități în diverse orașe și țări ale Europei de Vest și apariția unor noi ordine monahale: dominicani și franciscani În special, cercetătorul britanic Gordon Leff subliniază aceste puncte (vezi: Leff G Medieval Thought: St Augustine to Ockham Baltimore, P - ) Primele instituții de învățământ superior din Europa au fost Școala de Medicină din Salerno și Școala de Drept din Bologna, dar nu erau cu adevărat universități, întrucât erau limitate la o singură specializare și nu aveau alte facultăți de multă vreme De fapt, Paris și Oxford au devenit principalele universități ale Europei de Vest medievale în toate privințele În ele s-au desfășurat discuții filozofice și teologice cheie și au lucrat cei mai importanți oameni de știință Apariția unor noi ordine, ale căror principale sarcini erau predicarea și infirmarea ereticilor, în special a învățăturilor catarilor, a stimulat, de asemenea, dezvoltarea educației și a gândirii teologice În acest sens, au făcut multe dominicanii, care au câștigat în scurt timp statutul de elită intelectuală în ierarhia bisericii catolice din acea vreme În cadrul ordinului, ei creează un sistem coerent de instituții de învățământ cu reguli stricte de învățare și de trecere de la un nivel la altul "Fiecare mănăstire dominicană", notează L P Karsavin, "avea propriul studium particular, dar pentru a finaliza educația, studia generalia introdusă din a slujit la Montpellier pentru Provence, Bologna pentru Italia, Köln pentru Germania și Oxford pentru Anglia Cursul de studiu, care avea ca scop principal pregătirea predicatorilor, a fost conceput pentru - ani Primii doi ani au fost dedicați filosofiei, cei doi doi ani teologiei de bază, istoriei bisericii și pranei Ultimele două sunt pentru studiul avansat al teologiei, ghidat de Summa theologica a lui Toma d'Aquino Cei mai capabili studenți la finalul acestui curs de șase ani au devenit lectori, iar după șapte ani magistri (magistri studentium) Treisprezece ani mai târziu, după absolvirea unei diplome de licență, ei puteau deveni maeștri în teologie (magistri theologicae) - cel mai înalt rang al ordinului, alături de care se află gradul de "predicator general" (praedicator generalis), obținut după un succes de douăzeci de ani cinci ani de activitate de predicare "(Karsavin L P Monahismul în Evul Mediu, Moscova, , p ) O importanță deosebită a fost acordată dezvoltării disciplinelor filozofice Astfel, ministrul general al ordinului dominican, Humbert de Romanis (d ), a intrat într-o dezbatere aprinsă cu oponenții evlavioși ai științelor seculare și a afirmat răspicat: "Studiul filozofiei este necesar pentru apărarea credinței, deoarece păgânii folosește-o ca pe o armă pentru a lupta împotriva credinței; atunci, este necesar și pentru înțelegerea Sfintei Scripturi, întrucât unele locuri din ea nu pot fi explicate decât prin filozofie "(citat din: Aiken G History and system of medieval worldview St Petersburg, P ) În consecință, toate acestea au permis reprezentanților noilor ordine să obțină succese serioase în studii și să atingă anumite culmi în structurile universitare, ocupând în primul rând catedre în facultățile teologice În același timp, nu sunt § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală a respectat regulile corporației universitare și a respectat doar carta de ordine, care a dat naștere la contradicții și dispute între ei și alți profesori Uneori s-au creat situații atât de tensionate și a apărut o confruntare atât de ireconciliabilă încât, pentru a rezolva criza, a fost necesară intervenția însăși a Palatului Romei (vezi: Fortinsky F Ya Lupta Universității din Paris cu călugării mendicanți în mijlocul secolul al XIII-lea // ZhMNP Nr P - ) Dod B G Aristoteles latinus // The Cambridge History of Later Medieval Philosophy p "Toate problemele filozofice", subliniază N Suvorov, adică în primul rând Universitatea din Paris, "au apărut și s-au dezvoltat tocmai la Facultatea de Artiști Facultatea de Arte a fost o bază largă pentru clădirea universității Rectorul era ales numai dintre membrii Facultății de Arte" (Suvorov N Universitățile Medievale, p ) Averintsev S S Retorica și originile tradiției literare europene M , S În special, un exemplu al acestui tip de atitudine negativă față de Aristotel este fondatorul noii filosofii empirice europene, Francis Bacon "Aristotel cu dialectica sa", scrie el în New Organon, "filosofia naturală stricat" (Bacon F Soch : În vol Vol M , P ) Este de la sine înțeles că mentalitatea omului de știință medieval, care a fost în primul rând un adept al lui Aristotel, a fost stabilită de astfel de principii logico-metafizice și dogme religios-teologice, care în cea mai mare parte erau inacceptabile și au provocat critici din partea gânditorilor Noului Vârstă Principalul punct al divergenței este esența interpretării naturii: atât filosofii antici, cât și teologii medievali (chiar dacă într-o dimensiune ușor diferită - creaționistă -) au văzut în ea "începutul mișcării și al schimbării" (Aristotel, Fizica III , b ; Aristotel Op : În vol T M , S ), în timp ce pentru noua știință eficiența ei a fost redusă la pură mișcare, iar mecanismul a înlocuit carnea vie și aspirația interioară Este incontestabil că canoanele și fundamentele scientia medievale erau destul de departe de regulile și metodologia cunoașterii științifice din secolele XVII-XV cu procedurile sale stricte și clare de cercetare experimentală și metodele rafinate ale științelor naturii, deși și aici totul nu este atât de simplu pe cât pare la prima vedere sau pe cât au presupus înșiși oamenii de știință din New Age Totuși, acest lucru nu dă dreptul de a nega originalitatea și semnificația modului medieval de a vedea lumea Desigur, lumea Evului Mediu a trăit cu tot felul de mituri și imagini fantastice, povești despre viața sfinților și minunile lor, plante și animale fără precedent, fapte fără precedent de cavaler și aventuri, întâlniri cu dragoni și creaturi de basm, care au fost deosebit de răspândite în legătură cu cruciadele, dar în aceasta și rezidă farmecul acelei epoci când totul era posibil și era parte integrantă a realității ca și diferitele mitologie ale vremurilor noastre despre OZN-uri, dinozauri "reînviați" și "om de zăpadă" Cea mai importantă poziție a studiilor culturale moderne este recunoașterea aculturației, adică coexistența diferitelor tradiții într-un singur spațiu mental și istoric Prezența unor forme diverse și diverse de moștenire culturală este cea care asigură armonia și completitudinea dezvoltării omenirii În același timp, nu se poate vedea în trecut doar originile formării modernității și să subordoneze înțelegerea acesteia perspectivelor de stabilire a progresului progresiv, luând în considerare realizările altor generații exclusiv în orizontul legilor și principiilor prezentului, privând astfel trecutul de statutul și semnificația sa independentă "Așadar, noi, locuitorii lumii științifice și tehnice, cu o încredere naivă în sine, recunoaștem oamenii de știință pe care îi cunoaștem", subliniază A V Akhutin, "nu numai, să zicem, la vechii pitagoreici, ci și la "garzhdonapts" egipteni sau scribii babilonieni" (Akhutin A V Origins of physics and metaphysics // Physical Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică cunoașterea: geneza și dezvoltarea acesteia M , S ) Un exemplu de acest gen de abordare în raport cu gânditorii medievali este evaluarea învățăturilor și ideilor filosofului islamic Ibn Sina (Avicena), propusă în articolul de M Asimov și M Dinorshoev cu titlul simbolic "Ibn Sina și rolul său în dezvoltarea civilizației mondiale", care este inclus ca o introducere în colecția de lucrări filozofice ale gânditorului (vezi: Asimov M , Dinorshoev M Ibn Sina și rolul său în dezvoltarea civilizației mondiale // Ibn Sina Lucrări filozofice alese P - ) În același timp, nu trebuie să uităm că noua percepție europeană a lui Aristotel ca fondator al erudiției scolastice osificate de fapt - în perioada secolelor XIII-XIV - nu corespundea cu starea reală a lucrurilor Dimpotrivă, învățătura sa a fost o sursă dătătoare de viață pentru dezvoltarea de noi idei și concepte, a fost în centrul discuțiilor filozofice și teologice, uneori supuse unor interdicții severe în ceea ce privește învățarea și predarea Steenberghen F van Aristotel în Occident: Originile aristotelismului latin Louvain, P Gilson E Selectat T : Tomism Introducere în filosofia Sf Toma d'Aquino M ; SPb , S Gilson E Istoria filozofiei creştine în Evul Mediu Ch III: Toma d'Aquino // Verbum Emisiune : Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne SPb , S Ibid S Owens J Aristotel și Aquinas // The Cambridge Companion to Aquinas / Ed de N Kretzmann şi E Stump Cambridge, P Apeluri pasionale împotriva învățăturilor stagiritului au fost exprimate simultan cu răspândirea aristotelismului la sfârșitul secolului al XII-lea "Absalon din Springkirchbach (decedat în ), notează V P Zubov, a proclamat o teză care a câștigat o mare popularitate printre oponenții logicii noi: "Duhul lui Hristos nu domnește acolo, unde domină spiritul lui Aristotel" "(Zubov V P Aristotel, Moscova, , p ) Vezi: Jacquart D Aristotelian Thought in Salerno // A History of Twelfth-Century Western Philosophy P - Toma d'Aquino Sumă împotriva păgânilor S Op Citat din Maccagnolo E David din Dinant and the Beginnings of Aristotelianism in Paris // A History of Twelfth-Century Western Philosophy p În bula lui Grigore al IX-lea, în special, se spunea: "În ceea ce privește cărțile de filozofie a naturii, care din anumite motive sunt interzise de consiliul provincial, nu pot fi folosite la Paris până când nu au fost examinate și curățate de toate suspiciunile de poziții eronate " (Documente despre istoria universităților europene în secolele XX-XV, Voronej, , p ) "Dar la martie , aristotelismul a fost adoptat oficial la Universitatea din Paris, când Facultatea de Arte a proclamat un nou program, care presupunea studiul tuturor lucrărilor cunoscute ale lui Aristotel Din acea zi, Facultatea de Arte a devenit ceea ce am putea numi Facultatea de Filosofie, cu o noua semnificatie in propriii ochi si cu tendinta de a dezvolta invatarea independent de Facultatea de Teologie de Filosofie Medievala Ulterior, P ) Se poate spune că Ibn Rushd l-a idolatrizat pe Stagirit În acest sens, un citat caracteristic care confirmă pe deplin acest gen de poziție a unui gânditor islamic medieval este dat în lucrarea "Averroes și averroism" a lui Ernest Renan: "Aristotel, fiul lui Nicomachus, cel mai înțelept dintre greci, care a fondat și logica, fizica si metafizica completate Eu spun că el le-a întemeiat, pentru că nu merită să vorbim despre toate scrierile scrise înaintea lui despre aceste științe; datorită ostenelii sale au pierdut orice sens Eu zic că le-a terminat, pentru că niciunul dintre cei care au trăit după el până în vremea noastră, § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală adică aproape o mie cinci sute de ani, nu a putut adăuga nimic la scrierile sale, nici să găsească în ele măcar o greşeală importantă Faptul că toate acestea sunt combinate într-o singură persoană este ceva de neînțeles și minunat Cel care este înzestrat cu astfel de calități remarcabile merită mai degrabă titlul de zeu decât de om; de aceea anticii o numeau "divină"" (Renan E Averroes and Averroism Kyiv, , p ) Unul dintre punctele fundamentale ale contradicțiilor sale cu cationurile tradiționale ale islamului, aparent, a fost abordarea lui Ibn Rushd de a înțelege adevărurile Revelației, adică Coranul După cum știți, el a considerat proba ca fiind cea mai importantă cerință a cunoașterii și, în legătură cu aceasta, a permis posibilitatea unei interpretări suplimentare a prevederilor dogmei "Afirmăm cu toată hotărârea: ori de câte ori concluziile dovezii intră în conflict cu sensul literal al unui crez, acest sens literal admite o interpretare alegorică conform regulilor de interpretare [acceptate] în limba arabă", a scris el în lucrarea sa "The reasoning that decides on connection between religion and philosophy" (Ibn-Rushd Raționare, luarea unei decizii privind legătura dintre religie și filozofie // Sagadeev A V Ibn-Rushd (Averroes) M , P ) ) În plus, declarațiile lui Ibn Rushd despre statutul inerent universal al minții oamenilor, negarea vieții de apoi individuale și răzbunarea personală, pe care le considera pur și simplu imorale, păreau inacceptabile ortodoxiilor islamice Maccagnolo E David din Dinant şi începuturile aristotelismului la Paris p Shevkina G V Siger Brabant și averroiștii parizieni din secolul al XIII-lea M , S "Dacă Aristotel trebuie crezut, atunci este clar că Augustin nu poate fi crezut, și invers", a argumentat Seeger din Brabant (citat din Ibid , p ) Boethius al Daciei op M , S Ibid S Statutele prescriu literal următoarele: "Toți studenții trebuie să asculte în întregime ars vetus, cartea Subiecte, sau cel puțin patru cărți din ea, precum și Refutări sofistice, Posterior și Prior Analytica, în întregime, și O, suflete" integral sau parțial Nimeni nu poate avea voie să predea la Facultatea de Arte Liberale sau să susțină un examen la Sfânta Maria sau la Abația Sf Genevieve, decât dacă, pe lângă cărțile enumerate, a studiat la Paris sau la altă universitate "Fizică" , "Despre creație și distrugere", "Pe cer", "Parva naturalis", adică lucrările lui Aristotel "Despre senzație și simțit", "Despre somn și veghe", "Despre longevitatea și concizia vieții ", "Despre memorie și reamintire", "Metafizică" și oricare dintre lucrările de matematică Nimeni nu trebuie admis de acum încolo la un master decât dacă a citit cărțile menționate, precum și cărțile de etică, în special Etica lui Aristotel, și de asemenea Meteorologie, cel puțin primele trei cărți Evul mediu creștin: În vol T M , S ) Capitolul FUNDAMENTELE DISCURSULUI SCOLASTIC: PROBLEME ŞI CONCEPTE ALE GÂNDIRII MEDIEVALE DIN SEcolele ХПІ-ХІV § CREDINTA SI RATIUNEA, FILOZOFIA SI TEOLOGIA IN speculatia MEDIEVALA Originile și orizonturile de gândire ale problemei Tema corelației dintre credință și rațiune și posibilitățile de aplicare a acesteia în cadrul teologiei de la primii pași ai instaurării creștinismului a devenit laitmotivul reflecțiilor gânditorilor medievali În jurul acestei probleme au apărut și alte întrebări importante care necesitau urgent rezolvarea lor și definirea unui punct de vedere ortodox adecvat Printre acestea se numără: dacă credința este o formă de cunoaștere sau depășește cu totul măsura înțelegerii umane; care sunt posibilitățile omului de a-L cunoaște pe Dumnezeu și lumea prin credință; modul în care înțelepciunea minții umane se raportează la principiile Revelației creștine; dacă moștenirea filozofiei Antichității contează pentru credință; indiferent dacă credinţa se opune raţiunii sau, dimpotrivă, o completează şi acţionează ca bază a tuturor cunoaşterii posibile Apologeții și primii părinți ai Bisericii, siliți să-și construiască propria poziție inițială în opoziție cu lumea păgână ostilă din jurul lor, s-au exprimat destul de hotărât în acest sens, în legătură cu care îl putem aminti, de exemplu, pe Tertulian cu celebrul său întrebarea despre Atena și Ierusalim, deși conceptul său nu urmează să fie luat prea direct Textele Sfintei Scripturi prezintă oportunități de interpretări diferite, prevederile biblice legate de această temă se contrazic uneori, sau cel puțin nu dau un răspuns clar Este greu să vii cu un punct de vedere unanim § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală întrucât citatele binecunoscute pot fi folosite atât în favoarea rațiunii, cât și în termenii unei negări complete a semnificației acesteia pentru cauza credinței Pe de o parte, se pot găsi texte care afirmă perspectiva de a ilumina mintea omului cu lumina adevărului divin și cunoașterea universală a lumii creată de el Pe de altă parte, există și prevederi care contrazic puternic orice viziune optimistă asupra acestei probleme și nu lasă șanse și speranțe pentru reconcilierea credinței, înțelepciunii filozofice și rațiunii Astfel, dilema care a provocat cele mai ascuțite discuții filozofice și teologice de-a lungul Evului Mediu a fost condamnată să devină fundamentală pentru dezvoltarea discursului scolastic, uneori s-a retras în plan secund, apoi a crescut din nou în antinomia sa ireconciliabilă, sunând și mai tare în sălile universitare decât inainte Ideea este nu numai că contradicția este inerentă în sensurile originare ale cuvântului divin, ci și că poziția discursului scolastic, inițiat din intenția de a justifica și fundamenta credința, presupunea necesitatea corectitudinii dogmatice Gânditorul medieval era obligat să respecte o măsură strictă în interpretarea subiectelor metafizice și teologice, altfel putea trece dincolo de granițele stabilite de ortodoxie și "cădea" în erezie Este clar că acest lucru nu a putut fi evitat din cauza aspirației inițiale a gândirii umane către noi orizonturi de cunoaștere, așa că unii gânditori din Evul Mediu au fost persecutați Pe de altă parte, religiozitatea însăși necesita o definiție clară a conținutului său (în special, chiar și Crezul, ale cărui postulate sunt de natură supra-rațională, este totuși determinat de cuvinte umane destul de înțelese), în special o instituție socială atât de puternică așa cum era Biserica Catolică în Evul Mediu, avea nevoie de răspunsuri adecvate la provocările vremii Odată cu situația istorică s-au schimbat și sarcinile teologice care îi îngrijorau pe preoți și pe Biserică, ceea ce a determinat dezvoltarea gândirii medievale de la genul apologiei în perioada formării ei până la construirea celor mai complexe teorii fizice și cosmologice și stabilirea unor distincţii etice extraordinar de rafinate în epoca înaltei scolastici Bursa universitară medievală a creat o tematizare specifică a problemei credinței și rațiunii Disciplina minții, datorită școlii de gândire corespunzătoare, necesita respectarea strictă a regulilor logice pentru construirea unui sistem de cunoaștere și includea un conținut filozofic ponderal Discuții despre relația dintre credință și rațiune în epoca înaltei scolastici a secolelor XIII-XIV a determinat atât principiile clasificării științelor, cât și problema aristotelică a justificării, sau înainte Capitolul Fundamentele discursului scolastic dovezile, începuturile cunoașterii științifice și înțelegerea și interpretarea statutului teologiei însăși în sistemul cunoașterii și, bineînțeles, subiectul dovezilor pentru existența lui Dumnezeu Mai mult, acest gen de poziție a provocat o reacție ambiguă nu numai din partea misticilor extrem de ortodocși, ci și a scolasticii înșiși În special, posibilitatea de a dovedi existența lui Dumnezeu a fost percepută ca o contradicție directă cu postulatele credinței Cu toate acestea, în contextul viziunii moderne asupra lumii, cineva ar putea ridica o întrebare fundamental diferită: argumentele medievale despre existența lui Dumnezeu dovedesc ceva? Esența problemei nu este atât de clară pe cât ar părea la prima vedere Poziția sa în istoria gândirii europene este determinată nu numai de originile sale pur teologice și de originea medievală, ci și de sunetul său modern În acest sens, este suficient să-l amintim pe Lev Shestov cu critica sa nemiloasă a extremelor raționalismului și pe Karl Jaspers cu căutarea "credinței filozofice" De remarcată în acest context este remarca lui Etienne Gilson: "Descartes a proclamat că filosofia sa nu se bazează în niciun fel pe teologie sau pe Revelație, că el a pornit doar din acele idei clare și distincte pe care mintea noastră naturală le descoperă în sine atunci când își analizează cu atenție propriile sale conţinut; dar cum s-a întâmplat ca aceste idei de origine pur rațională s-au dovedit a fi aceleași în fiecare materie cu cele predate de creștinism timp de șaisprezece secole în numele credinței și al Revelației? Recunoscând semnificația inevitabil a problemelor teologice și filozofice difuzate în cadrul unei singure tradiții europene de-a lungul secolelor, trebuie remarcat că situația medievală a culturii a fost stabilită de propriile cerințe și atracții unice, diferite de lumea noastră și de subiectele ei stringente Dacă gânditorii secolelor XIX-XX în condițiile crizei metafizicii europene clasice moderne și a raționalismului îndreptat către religie, au făcut acest lucru în primul rând pentru a determina noi poziții metafizice: perspectiva discursului lor a rămas pur filosofică În Evul Mediu, religia și-a făcut propriile cerințe stricte și de neclintit Nu trebuie uitat că Toma d'Aquino, Duns Scotus şi chiar William de Ockham au fost în primul rând teologi Ca toți teologii, ei au comentat "Sentințe" lui Petru Lombard și texte biblice În același timp, gândirea lor a fost inițiată de filozofie, care, la rândul ei, a dus la orizonturile largi ale cunoașterii, nu mai puțin interesante și fundamentale decât cele dezvoltate în cadrul New Age sau al Antichității Dorința de a combina sau, cel puțin, de a rămâne la punctul de contact dintre cele două arii de cunoaștere, fără a depăși sfera ortodoxiei și a menține angajamentul pentru metafizică, a stabilit interiorul § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală Tensiunea timpurie a reflecţiilor scolastice a fost "nervul", principala lor contradicţie Problema credinței și rațiunii la Boethius Poziția lui Boethius, care, la rândul său, a moștenit distincțiile lui Aristotel, le-a dat un nou sens, creștin, a servit drept ghid pentru scolastica medievală în înțelegerea acestui subiect Cu toate acestea, nici un logician remarcabil precum Boethius nu a scăpat de o anumită antinomie în abordările și contradicțiile sale cu Aristotel Conceptul său este prezentat în principalul tratat teologic "Despre Treime", unde a împărțit întreaga sumă de discipline speculative în trei părți: cunoștințe naturale, matematice și teologice Subiectul cunoașterii naturale sunt lucrurile în mișcare și legate de materie, cunoașterea matematică fără mișcare, dar totuși în materie, și numai cunoașterea teologică, fără mișcare și în afara materiei, adică complet abstractă Aici Boethius aderă strict la prevederile aristotelice, dar apoi își aduce propriul conținut original În primul rând, el distinge modalități de cunoaștere a fiecărei discipline Deci, dacă obiectele naturale sunt investigate prin raționament (rationabiliter), și matematic - prin studiul primelor principii (disciplinaliter) , apoi divine - cu ajutorul contemplației intelectuale (intellectualiter) În același timp, Boethius însuși a avertizat că acest tip de cunoaștere nu trebuie "să coboare la imaginație: trebuie să privim însuși forma, forma adevărată, și nu imaginea; acea formă care este ființa însăși și din care ființa [vine]" Boethius a pus în contrast imaginația ca exemplu-cheie al experienței senzoriale cu cunoașterea intelectuală, neascunsă de nicio imagine care distorsionează adevărata esență a materiei, extrasă din senzații perverse, în sine pure și adevărate Înțelegerea intelectuală, spre deosebire de cunoașterea imaginilor individuale ale obiectelor, inerentă altor științe, este viziunea unei forme superioare, sau "formă a formelor", care este sursa ființei Acest tip de cunoaștere se dovedește a fi în mare măsură neoplatonică în conținut și în modul de viziune, deoarece nu are un caracter discursiv: în actul viziunii intelectuale nu se dezvăluie începuturi și axiome evidente, ci cunoștințe care se desfășoară pe sine despre Dumnezeu Dar esența problemei constă nu numai în asta Al doilea punct important este determinat de faptul că "prima filozofie" sau "metafizica" aristotelică, al cărei subiect era "a fi ca ființă", a fost, de fapt, identificat de Boethius cu teologia creștină, care a servit ulterior drept focalizarea diverselor discuții și distincții școlare Această abordare, în special, a pus problema relației dintre teologie și filozofie și posibilitatea utilizării acesteia din urmă în cadrul doctrinei creștine unu Capitolul Fundamentele discursului scolastic dar în tratatul "Despre Treime" Boethie avertizează totuși că "sarcinile pe care ni le punem ar trebui să fie proporționale cu măsura în care este dat privirii (intuitus) minții umane să pătrundă în înălțimile divine" Astfel, pe de o parte, el a limitat sfera rațiunii în rezolvarea problemelor teologice, iar pe de altă parte, a recunoscut că "o persoană învățată trebuie să se străduiască să creadă în legătură cu orice subiect doar ceea ce este în realitate" , prin urmare, obiectelor complet inteligibile corespund gândurilor teologice și există proceduri cognitive adecvate pentru acestea Acesta din urmă nu poartă un conținut pur transcendental, în legătură cu acesta nu există nicio barieră de netrecut între filozofie și teologie, logica gândirii umane nu este dincolo de adevărurile revelației divine Dar chiar calea cunoașterii teologice la Boethius s-a dovedit a fi predominant neoplatonică Discursul dialectic al lui Peter Abelard: strategia reconcilierii În tradiția scolasticii medievale, încercările de conciliere și depășire a contradicțiilor dintre credință și rațiune au fost continuate pe o bază nouă Este de la sine înțeles că teologia Evului Mediu, a cărei construcție s-a construit pe baza unor principii dogmatice ale credinței, și filosofia, bazată în cele din urmă pe aceleași postulate religioase, preluate din cuvântul biblic sacru, au oferit o oportunitate unică de îmbinare a două căi ale gândirii Un exemplu tipic în acest sens este învățătura lui Abelard, care a demonstrat perspectiva coincidenței teologiei și filozofiei într-o nouă definiție mentală bazată pe metoda dovezilor și inferenței logice El a arătat nevoia unui drum al rațiunii pentru credință, de care să fie interesate atât Biserica, cât și cultura urbană în curs de dezvoltare În această perioadă a apărut nevoia nu doar pentru "îndreptățirea" credinței, ci și pentru fundamentarea ei atentă și scrupuloasă cu implicarea necesară a filozofiei în "slujba" teologiei Abelard și adepții săi sunt cei care în cele din urmă dau teologiei statutul de "știință demonstrativă" (scientia demonstrativa) Ei au format un model de teologie scolastică, un fel de standard al cunoașterii și al modului de gândire medieval, care se bazau pe procedeele discursului dialectic În mod paradoxal, logica în Evul Mediu a devenit un atribut necesar al teologiei Și chiar și un astfel de critic al aristotelismului precum Petru al Spaniei, negând metafizica și filosofia naturală a stagiritului, a recunoscut totuși necesitatea discursului dialectic și a cunoștințelor logice pentru teologie Cu toate acestea, în tradiția misticismului medieval, s-a dezvoltat o înțelegere fundamental diferită a esenței și perspectivelor credinței creștine; poziția susținătorilor viziunii teologice practice nu a fost mai mică § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală popular, găsind răspuns și sprijin din partea a mii de credincioși obișnuiți, un exemplu al căruia este activitatea Sf Bernard de Clairvaux Religia inimii, un sentiment religios viu, "extazul" mistic, arderea și încântarea în sensul lor erau mai apropiate și mai de înțeles de oameni decât construcțiile logice și filozofice complexe Cu toate acestea, ei erau plini de abateri la fel de periculoase ca și deliciile metafizice ale oamenilor educați, prin urmare, Biserica și autoritățile seculare nu erau mai puțin interesate de siguranța uscată și strictă a distincțiilor scolastice și de formarea unei discipline corespunzătoare a minții în cadrul a învăţământului universitar Averroiști: Conceptul de "Adevăr dublu" Apariția universităților și răspândirea tratatelor lui Aristotel au condus în mod inevitabil nu numai la dezvoltarea facultăților de teologie, ci și la autonomia filosofiei, la prevalența discursului dialectic în sistemul de știință scolastică emergentă Rezultatul acestor procese a fost conceptul de "adevăr dublu", care este de obicei atribuit unui grup de averroiști latini conduși de Siger al Brabantului și Boethius al Daciei Cu toate acestea, există încă discuții istorice și filozofice aprinse despre poziția lor, iar uneori se exprimă puncte de vedere direct opuse Motivul acestui nume a fost afirmația lui Boethius al Daciei din tratatul "Despre veșnicia lumii": "Și creștinul spune adevărul, susținând că lumea și prima mișcare sunt noi și că a existat primul om , iar omul [mortul] învie viu și la fel ca număr , iar lucrul care este generat ia ființă fără generație, pentru că acest lucru este totuși permis să fie posibil în virtutea unei cauze, a cărei putere este mai mare decât puterea unei cauze naturale; iar fizicianul spune adevărul, care afirmă că acest lucru este imposibil din cauza cauzelor și principiilor naturale, deoarece fizicianul afirmă sau neagă ceva doar pe baza principiilor și cauzelor naturale Astfel, potrivit lui Boethius al Daciei, înțelegerea lumii și a procesului originii ei se bazează pe o antinomie particulară, în limbajul lui Kant, , adică posibilitatea de a afirma două propoziții care se exclud reciproc, fiecare dintre ele, urmându-și propriile motive, se dovedește a fi destul de adevărat Pe de o parte, credința necesită recunoașterea actului unic de creare a universului și renașterea omului după moarte Pe de altă parte, filosofia naturală, în virtutea înțelegerii cauzelor naturale ale dezvoltării lumii, neagă astfel de posibilități Prin urmare, Boethius duce actul păcii Divine dincolo de sfera înțelegerii umane, pentru el voința acțiunii Divine este dincolo de limitele cunoașterii naturale, prin urmare nu mai rămâne nimic decât să creadă în ceea ce prescrie religia Dar asta nu înseamnă deloc că Boethius din Dacia a căutat să răstoarne adevărul Apocalipsei: Capitolul Fundamentele discursului scolastic dimpotrivă, credea că credința este cea care completează mintea, mai ales acolo unde tăcea sau, în principiu, incapabil să exprime o judecată adevărată Cunoscuta lui teză în acest sens sună extrem de clară și clară: "Unde lipsește rațiunea, lasă credința să se compenseze" (Ubi deficit ratio, ibi suppleat fides) Mai mult, chiar avertizează direct: "Și să nu crezi în pozițiile de credință pentru că unele dintre ele nu pot fi dovedite, căci dacă vei continua în același spirit, vei ajunge la respingerea oricărei legi, deoarece nu există o astfel de lege , totul ale cărui prevederi ar fi dovedibile Aceasta este esența poziției lui Boethius al Daciei: credința are un caracter fundamental nerațional, postulatele ei sunt de nedemonstrat și de neînțeles, adică în sfera religiei se cere doar ascultarea strictă Teologii scolastici medievali, reprezentand traditia invatamantului teologic universitar, nu au putut fi de acord cu aceasta versiune a interpretarii problemei Intenția lor a fost să arate și să dovedească posibilitatea armoniei dintre credință și rațiune Credința pentru ei nu era atât de mult dincolo de rațiune, ci, dimpotrivă, corespundea orizonturilor și perspectivelor ei previzibile Rațiunea era necesară pentru a confirma postulatele credinței, pentru a depăși greșelile și amăgirile ereticilor, pentru a-i convinge pe necredincioși Teologia a fost percepută din ce în ce mai mult ca o știință printre alte științe, iar baza sa metodologică au fost procedurile discursului dialectic Exegeza biblică tradițională a fost înlocuită cu teologia speculativă bazată pe arta logică a raționamentului și a inferenței Un reprezentant remarcabil al unei astfel de teologii a fost Toma d'Aquino, care a acţionat atât ca critic al averroiştilor, cât şi parţial ca asociat al acestora, în special în interpretarea actului de creare a păcii divine Toma d'Aquino: căutarea posibilităţii armoniei credinţei şi raţiunii După cum știți, Aquino deține tratatul "Despre eternitatea lumii", în care, din punct de vedere filozofic, recunoaște probabilitatea acestei poziții și, pe de altă parte, susține că, potrivit Apocalipsei, lumea a fost creat şi a avut un început Esența contradicției a fost că o înțelegere se bazează pe principiile filozofiei naturale a lui Aristotel și pe postulatele fizicii sale, iar cealaltă se bazează pe credință Faptul că lumea a fost creată este, după Toma, subiectul argumentării filozofice, dar că are un început este determinat de credință În acest sens, Aquino este aproape de averroiști Dar toate mișcările ulterioare ale gândirii sale sunt fundamental departe de învățătura lor Lumina rațiunii și lumina credinței nu sunt separate de un abis de netrecut, deoarece în general este imposibil să ne imaginăm că adevărul ar putea contrazice adevărul, nu există două adevăruri, există un singur Adevăr cuprinzător, dar în același timp există diferite niveluri ale cunoștințelor sale § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală Ca teolog medieval, Toma d'Aquino a recunoscut, fără îndoială, adevărul absolut al revelaţiei divine, dar nu a respins nici calea filosofică a cunoaşterii, subliniind că teologia este la fel de interesată de argumentarea logică ca şi filosofia însăşi Mai mult, în cunoașterea unor prevederi teologice importante, abilitățile naturale de gândire ale unei persoane sunt suficiente (de exemplu, așa cum scrie Foma, faptul că "Dumnezeu există, că Dumnezeu este unul etc " ) În plus, el a recunoscut că filozofia și abilitățile raționale ale intelectului uman sunt esențiale în respingerea ereticilor, clarificarea adevărurilor Scripturii, respingerea amăgirilor neamurilor, în scopul cărora, în special, a scris celebra "Suma împotriva neamurile", care altfel este numită "cantitatea filozofică" Eminentul teolog a recunoscut că, în acest sens, metafizica, deși rămâne parte a filosofiei, include totuși chestiuni de natură teologică, acționând ca o "știință divină" (scientia divina sau theologia philosophica) Totuși, subiectul metafizicii este ființa ca ființă (ens commune), în timp ce Dumnezeu nu poate fi considerat sub aspectul ființei, pentru că El este cauza ens cosh-mune, prin urmare cunoașterea lui Dumnezeu este doar scopul metafizicii, dar nu ea subiect, iar dovezile existenței lui Dumnezeu sunt la filozofia naturală Cunoașterea ființei ca atare este necesară pentru că toate celelalte științe sunt construite în legătură cu aceasta, cunoașterea obiectelor generale și universale depinde de cunoașterea particularului și individual, adică prin metafizică se cunosc bazele altor științe Bazele propriu-zise ale metafizicii sunt determinate de un fel de primele principii divine ale minții umane, date intuitiv și care nu necesită dovezi, care, în raport cu intelectul nostru, acționează ca soarele în procesul de a vedea Combinarea celor două sfere de cunoaștere - teologică și filozofică - este posibilă deoarece baza minții umane este activitatea "intelectului activ" (intellectus agens), care este stabilit de lumina divină (lumen), care este esența naturii umane raționale Această concepție a lui Toma nu reproduce pur și simplu teoria augustiniană a "iluminării" divine, căci presupune un conținut empiric necesar și în acest context se limitează la experiența naturală a omului Pe de altă parte, teologia (sacra doctrina) este și o știință, deși își primește fundamentele prin credință din Apocalipsa Dar acest lucru nu anulează statutul său complet științific, deoarece alte științe nu își dovedesc începuturile Teologia este o știință pentru că folosește, de asemenea, argumente raționale, silogisme și proceduri deductive Capitolul Fundamentele discursului scolastic Și totuși, potrivit lui Aquino, dovezile în teologie nu sunt realizabile în sens absolut, deoarece dovezile pot fi fie verificate empiric, fie pot fi legate de primele principii intuitive, dar Dumnezeu, ca obiect al credinței, nu este disponibil pentru cercetarea empirică și nu este de sine stătător evidentă pentru oameni Dumnezeu este deasupra minții umane, prin urmare abilitățile cognitive limitate și primele principii ale intelectului acestuia din urmă nu sunt suficiente pentru a înțelege esența Divină Cunoștințele dobândite printr-un act de credință creștină nu pot fi verificate în spiritul certitudinii științifice Numai discursul dialectic, argumentele și judecățile sale probabiliste rămân disponibile Este imposibil, de fapt, să dovedești credința, dar nu se poate clarifica decât prin dezvăluirea conținutului anumitor articole Prin urmare, Toma d'Aquino nu a încetat să reamintească limitele cunoaşterii umane: "Amintiţi-vă că există un incomprehensibil" Teologia filozofică și teologia Apocalipsei (theologia sacrae scripturae) nu pot coincide în toate, deși în materie de determinare a fundamentelor credinței, folosindu-se de unele asemănări și imagini unice, este încă posibilă folosirea filozofiei, după Toma Cu toate acestea, rămân subiecte fundamentale ale teologiei care depășesc limitele rațiunii umane (de exemplu, așa cum subliniază Tommasul de Aquino, "că Dumnezeu este triplu și unul" , însuși adevărul mântuirii ) Cunoașterea prin lumina intelectului activ nu este identică cu cunoașterea dobândită prin credință și Revelație O persoană atinge adevărul în procesul de cunoaștere, urmând calea complexă a abstractizării de la datele senzoriale ale senzațiilor până la înțelegerea "lucrurilor" lucrurilor materiale Totuși, în ciuda faptului că el are liniile directoare indubitabile ale primelor principii naturale ale rațiunii (per se nota), el, din cauza abilităților cognitive limitate, poate să devieze și să greșească și nu poate înțelege niciodată ce este Dumnezeu în esența Sa În timp ce în teologia Apocalipsei, Dumnezeu Însuși Se manifestă prin Sfânta Scriptură, iar adevărurile acesteia din urmă sunt de neclintit și infailibile Prin urmare, singurul lucru care rămâne pe calea cunoașterii naturale este înțelegerea ordinii mondiale ierarhice universale și a armoniei interacțiunilor cauză-efect, conform cărora, recurgând la analogii imperfecte, o persoană este capabilă să se apropie de Dumnezeu Dar această doctrină a ridicat întrebări în rândul oponenților lui Aquino, deoarece a subordonat actul creației interconexiunilor necesare ale lumii Teologie și metafizică: versiunea franciscană John Duns Scoțian Dintre franciscani , care în secolul al XIII-lea alături de dominicani, ei reprezentau mișcarea călugărilor mendicanți, s-a format o anumită opoziție față de ideile lui Toma și aristotelismul medieval: unul dintre principalii ei reprezentanți a fost Ioan Duns Scotus ( - ) S-a străduit să realizeze adevăratele semnificații § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală Doctrina creștină și, în acest sens, a criticat adepții medievali ai Stagiritei, în special Avicena, care, de altfel, a folosit teoria neoplatonică a "emanării" Pentru Duns Scotus, acest punct de vedere era asociat în primul rând cu o poziție filosofică , a cărei teză principală era afirmația "totul este necesar", care a păstrat amprenta viziunii antice "închise" asupra lumii În timp ce pentru creștinism, baza ființei create a fost atotputernicia divină transcendentă, prin care se menține numai ordinea ființei În virtutea acestui principiu, Dumnezeu dorește doar stabilirea Sa de țeluri și nu există nimic altceva care Îl voiește pe Dumnezeu într-un mod necesar Dacă acceptăm poziția filozofilor că Dumnezeu, ca Primă Cauză, se referă în mod necesar la toate ființele create, atunci nimic accidental nu poate fi explicat, întrucât acțiunea necesară a Primei Cauze presupune necesitatea tuturor cauzelor ulterioare, deci acest tip de ipoteză este cu siguranta eronat Învățătura lui Duns Scotus a avut ca scop realizarea unui nou punct de vedere sintetic, depășind unilateralitatea atât a aristotelismului, cât și a augustinianismului tradițional Este de remarcat faptul că în scrierile sale, principalul obiect al considerației critice nu a fost teoria lui Toma, ci conceptul lui Henric de Gent ( - ), un adept remarcabil al teologiei augustiniene Astfel, Duns Scotus nu a susținut ideea augustiniană că Dumnezeu este primul obiect al intelectului uman, dat intuitiv și stabilind întreaga perspectivă a posibilităților intelectuale, întrucât credea că puterile cognitive limitate nu sunt suficiente pentru ca o persoană să-L cuprindă pe Dumnezeu, care este infinit în esenţa Sa El este incapabil să înțeleagă esența lui Dumnezeu, care este accesibilă numai lui Dumnezeu Însuși "Teologia în sine" (theologia in se) este în afara limitelor minții umane, iar "teologia lucrurilor bune" (theologia beatorum) va fi revelată numai aleșilor după Înviere Destinul omului în condițiile sale pământești este "teologia noastră" (theologia nostra), adică cunoașterea pieritoare de Dumnezeu prin Sfintele Scripturi, care este extrem de necesară oamenilor, pentru că doar ea reprezintă perspectiva adevăratei fericiri Și în acest sens, teologia, depășind cadrul oricărei științe, conține în ea însăși adevăruri exclusiv practice în conținutul ei, întrucât beatitudinea se realizează nu pe calea cunoașterii, ci în sfera de acțiune a voinței Pe de altă parte, Duns Scotus nu putea să fie în niciun caz de acord cu punctul de vedere al adepților medievali ai Stagiritei că prin cunoașterea esenței lucrurilor materiale (quidditas gei materialis) pe baza "luminii naturale a rațiunii" ( lumen rationis naturale), o persoană este capabilă să se apropie de înțelegerea lui Dumnezeu El credea că, după actul căderii, un "om-rătăcitor" (homo viatir), "căutând și Capitolul Fundamentele discursului scolastic străduindu-se", este imposibil să-L cuprind pe Dumnezeu într-un mod firesc, imensitatea Creatorului, în principiu, depăşeşte măsura cunoaşterii accesibilă omului Cu toate acestea, nu se poate spune că Duns Scotus a negat cu desăvârșire calea discursului logico-metafizic al scolasticii medievale Urmând tradițiile erudiției universitare, el nu a abandonat niciodată nevoia de a clarifica postulatele credinței și, fără îndoială, a fost unul dintre metafizicienii de seamă ai Evului Mediu Limitând domeniul de aplicare al teologiei la adevăruri pur practice, Duns Scotus a extins posibilitățile teoretice ale filosofiei, dar pentru el acest lucru nu însemna că există un spațiu comun de gândire între metafizică și teologie, așa cum presupunea învățătura lui Toma d'Aquino Pentru Doctorul Subtil, acest tip de poziție era inacceptabil, deoarece teologia, în înțelegerea sa, este dincolo de experiența cunoașterii umane naturale - și perspectiva unui act de pace este la fel de incomprehensabilă El nu a acceptat modul tomist al "analogiilor", bazat pe conjugarea Creatorului și creației Pentru el, legătura dintre existența necesară a unui Dumnezeu infinit și existența posibilă a unei ființe create finite era voința lui Dumnezeu, care nu este susceptibilă de raționalizare Toate relațiile ontologice dintre Dumnezeu și lumea creată sunt radical neraționale, condiționate de libertatea exclusivă și de neînțeles a alegerii divine Dar voința divină nu poartă o contradicție cu binele comun, întrucât alegerea lui Dumnezeu în sine este inițial bună și dreaptă, căci acesta este subiectul voinței Sale Prin urmare, libertatea lui Dumnezeu nu anulează principiul contradicției Astfel, spre deosebire de teologia intelectualistă a lui Toma d'Aquino, metafizica lui John Duns Scotus a afirmat un act iraţionalizabil al harului divin, subliniind semnificaţia specială a experienţei de credinţă directă, la care franciscanii au chemat Cu toate acestea, potrivit lui Duns Scotus, în cadrul metafizicii, cunoașterea indirectă a lui Dumnezeu prin conceptul de "ființă" este încă posibilă Astfel, a fost depășit "agnosticismul" teologic al lui Henric de Gent, care credea că există o diferență totală între Dumnezeu și ființele create, pentru că pentru el "ființa" era doar un "cuvânt general", în spatele căruia nu stă nimic Într-un efort de a rezolva contradicțiile principalelor tendințe teologice ale timpului său, Duns Scotus a propus împărțirea obiectelor de cunoaștere în cadrul intelectului Din punct de vedere teoretic general, subiectul intelectului este totalitatea a tot ceea ce există (ens qua ens), în timp ce dintr-o situație specifică a cunoașterii, "lucrurile" lucrurilor sensibile Astfel, în primul sens, intelectul uman, după Scott, are capacitatea de a cunoaște tot ceea ce există în actul înțelegerii directe, inclusiv pe Dumnezeu, în al doilea are § Credinţă şi raţiune, filozofie şi teologie în speculaţia medievală singurul mod de cunoaştere este prin abstracţie S-a dovedit că atât augustinienii aveau dreptate, deoarece Dumnezeu este partea cea mai înaltă a ființei, cât și aristotelicii, care afirmau că cunoașterea începe cu obiectele materiale După Duns Scotus, înțelegerea ființei este inițială, dar în același timp cea mai simplă înțelegere "Primul lucru pe care îl percepem într-un obiect este că este o ființă (ens), adică că are o "ce" și poate exista Abia atunci intelectul nostru avansează pentru a explora structura ulterioară a ființei, adică dacă este finită sau infinită, creată sau necreată, existentă în sine sau în altul", explică T Barth poziția lui Duns Scotus Definirea unor astfel de diferențe este legată de înțelegerea măsurii perfecțiunii unei anumite entități În acest sens, ființa și perfecțiunea au o relație internă și sunt inseparabile una de cealaltă Dumnezeu este cel mai desăvârșit dintre cele cunoscute, măsura absolută și plinătatea ființei, tot ce există primește de la El un loc în ordinea perfecțiunii Gradul de perfecțiune determină locul ființei în ierarhia universului Cu toate acestea, din cauza imperfecțiunii sale, o persoană nu este capabilă să înțeleagă ordinea universală a ființei, aceasta din urmă fiind disponibilă numai pentru intelectul absolut perfect al lui Dumnezeu, deși acest lucru nu înseamnă că o persoană nu se străduiește să cuprindă cea mai înaltă perfecțiune, este doar că, după Duns Scotus, calea "cunoașterii naturale a lui Dumnezeu" prin ierarhia ființelor create, despre care vorbea Toma William Ockham O opoziție mai radicală față de tomism și aristotelism a fost reprezentată de teoria nominalistă a lui W Ockham , care în mod tradițional este considerat nu doar un reformator al scolasticii, care i-a transformat postulatele fundamentale, ci aproape fondatorul filosofiei analitice moderne Într-adevăr, Occam a jucat un rol proeminent în istoria filosofării medievale, dar este puțin probabil ca vreunul dintre gânditorii erei noastre să se fi bazat direct pe învățătura lui Filosoful britanic a abandonat cunoașterea naturală a lui Dumnezeu, subliniind că infinitatea actuală a lui Dumnezeu depășește în mod fundamental infinitatea potențială a lumii create și este imposibil să treci de la cauzele întâmplătoare ale universului fizic la atotputernicia necesară a Creatorului și, prin urmare, calea "analogiilor" este imposibilă Lumea creată nu este condiționată de logica "dependenței" înrădăcinată în proiecția originară a planului rațional al creației lumii, dimpotrivă, are un caracter exclusiv aleatoriu și nu poate fi epuizată de nicio construcție deterministă Ordinea naturii depinde de atotputernicia absolută a Creatorului Divin (potentia Dei absoluta), deși activitatea Lui corespunde legii Capitolul Fundamentele discursului scolastic contradictii Cu toate acestea, Occam a discutat despre posibilitatea unității dintre teologie și cunoașterea naturală Acceptând definiția lui Anselm din Canterbury că Dumnezeu este "o anumită ființă, mai perfectă decât tot ce este diferit de El", el a crezut că suntem capabili să raționăm filozofic despre "bunătatea" și "înțelepciunea" lui Dumnezeu, despre existența Sa, " pentru că altfel ar trebui să mergem la infinit" Prin urmare, el a susținut că în metafizică primul subiect în raport cu prioritatea predicației este "existent", iar în raport cu prioritatea perfecțiunii - Dumnezeu Dar în acest fel este imposibil să se realizeze cunoștințe teologice neîndoielnice, pentru că este imposibil să se dovedească cel mai important lucru - unicitatea acestui gen de ființă , prin urmare, cunoașterea filozofică despre Dumnezeu este insuficientă și inadecvată Occam nu a recunoscut modul mediat de a-L cunoaște pe Dumnezeu prin concepte "neechivoce", la care a aderat Duns Scotus "Nimic real", a argumentat el, "nu este clar pentru Dumnezeu și pentru creație, dacă luăm în considerare "unicitatea" în sens strict, pentru că nimic din ceea ce există în creație, fie că este o esență sau un accident, nu are o asemănare perfectă cu ceva cu adevărat existente în Dumnezeu Prin urmare, nu numai filozofii, ci și teologii nu au un limbaj adecvat pentru a-L înțelege pe Dumnezeu, rămân doar Revelația și credința În esență, gânditorul englez "deontologizează" înțelegerea lui Dumnezeu, scoțându-L din "parantezele" cunoașterii naturale și separând subiectul credinței și subiectul cunoașterii § PROBLEMA UNIVERSALOR ÎN DISCUȚII UNIVERSITARE DIN EVUL MEDIU Motive de controversă Boethius se apropie Identificarea problemei universalelor (din latinescul universalis, "general") ca fundamentală pentru dezvoltarea scolasticii medievale este general acceptată și caracteristică a numeroase manuale și studii despre filosofia acestei perioade Discuțiile incitante și populare care au avut loc în universitățile din Europa de Vest pe această temă în secolele XIII-XIV au fost atât de fundamentale încât profesorii au jurat să adere cu strictețe la o poziție și să nu-și schimbe niciodată propriile convingeri Originile contradicțiilor și disputelor filosofice dintre oamenii de știință din universități datează din temelii străvechi, de la opoziția dintre aristotelism și platonism, de la interpretarea statutului logic și ontologic al "ideilor", sau așa-numitele "concepte generale", dar în lumina specificului medieval al gândirii, au căpătat tentă teologică O caracteristică a sunetului lor a fost înțelegerea perspectivei generale a ierarhiei ens creatum și a bazei raționale corespunzătoare a planului divin al creației lumii § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu Controversa medievală s-a centrat în jurul întrebărilor puse de Porfiriu neoplatonist în comentariul său la "Categorii" lui Aristotel Acestea au vizat înțelegerea semnificației conceptelor generale (genuri și specii): dacă ele există independent sau numai în gândire; fie că sunt corporale sau necorporale; fie că au o existenţă independentă fie că există numai în obiectele sensibile Problemele enunțate de Porfiry nu au fost rezolvate în lucrarea sa, ci au servit ca un fel de "os de dispută" pentru savanții medievali Datorită traducerilor lui Boethius și Victorinus, tratatul său nu numai că a supraviețuit, dar, datorită autorității științifice a acestuia din urmă, a câștigat o popularitate suplimentară în cadrul discursului scolastic în curs de dezvoltare Tema dificultăților lui Porfirie a devenit, fără îndoială, una cheie în istoria gândirii medievale O încercare de a răspunde la aceste întrebări, deși ambigue în rezultatele sale, a fost deja întreprinsă de însuși Boethius, cel puțin de la el tradiția se desfășoară până în secolul al XV-lea Într-un comentariu la comentariul lui Porfirie, Boethius a prezentat soluții care reproduc parțial argumente împotriva teoriei "ideilor" din Parmenidele lui Platon și a criticii lui Aristotel la adresa lui Platon din Metafizică El a adunat toate pozițiile posibile și le-a dezvăluit contradicțiile Deci, dacă genurile și speciile se referă la multe în sensul lucrurilor reale, atunci, prin urmare, ele sunt lipsite de unitate, dar aceasta contrazice condiția cea mai importantă a ființei, "căci tot ceea ce este, tocmai pentru că este, că este unu " În al doilea rând, dacă genurile și speciile sunt numeroase și nu sunt unite, atunci apare o situație de infinitate de definiții logice, întrucât fiecare gen, plural în esența sa, se va corela cu altul, iar acesta la rândul său cu al treilea și așa mai departe fără sfârșit Această argumentare se apropie de poziția aristotelică despre "persoana a treia" Pe de altă parte, dacă un gen este un singur lucru, atunci este dificil să-l raportezi la multele lucruri separate pe care le definește, deoarece atunci fie se referă la ele ca parte a unui întreg, fie este în folosirea lor, ca un sclav sau un cal, sau este comun tuturor, dar nu într-un mod substanțial, deoarece oamenii se unesc pentru o vreme în teatru Cu toate acestea, toate acestea sunt nesatisfăcătoare, deoarece privează genul de un sens real substanțial Este imposibil, potrivit lui Boethius, să se afirme că genurile și speciile sunt doar concepte mentale, deoarece în acest caz apar propriile lor absurdități și inconsecvențe Conceptele gândibile trebuie să apară "pe baza subiectului (subiectului), a ceea ce este sau nu cu adevărat" În legătură cu primul, se pune din nou întrebarea relației dintre genuri și specii cu multitudinea de lucruri existente În legătură cu al doilea, conceptele care nu sunt concepute în conformitate cu lucrul de bază nu pot fi adevărate, prin urmare vor fi goale și Capitolul Fundamentele discursului scolastic sterp Aici, Boethius recurge la o altă afirmație care este de la sine înțeleasă pentru el: "Ceea ce nu este gândit așa cum este, este fals" Pentru a depăși dificultățile existente, Boethius se referă la poziția comentatorului antic cu autoritate asupra stagiritului Alexandru din Afrodisia Punctul său de vedere, așa cum a subliniat Boethius, a sugerat că erorile apar din cauza combinațiilor incorecte de gânduri, în care acțiunea greșită a imaginației este de vină, conectând ceea ce este în principiu incompatibil (de exemplu, în imaginea unui "centaur" "- o figură a unui om și a unui cal) Astfel de proceduri sunt înșelătoare și, prin urmare, inacceptabile Numai diviziunea și abstracția sunt adevărate Boethius explică procesul de abstractizare folosind exemplul unei linii și al unui corp: când ne gândim la o linie, ne imaginăm în afara corpului, deși de fapt nu există în afara corpului Astfel, intelectul separă genurile și speciile necorporale de corpuri "Deci, de exemplu, de la oameni individuali, spre deosebire unul de altul, evidențiem ceea ce îi face asemănători - umani (humanitas); iar această [trăsătură] a asemănării, concepută și considerată cu adevărat de spirit, devine specie; la rândul său, luarea în considerare a asemănării diferitelor specii, care nu pot exista nicăieri decât în specia în sine sau în indivizii care le compun, produce un gen", scrie filozoful El propune să facă distincția între modul în care există universalele și modul în care sunt gândite În primul rând, ele există în lucrurile sensibile și sunt singulare; în a doua, ele sunt necorporale și universale Atunci când interpretează problema statutului ontologic al conceptelor generale, Boethius se referă la moștenirea clasică a Greciei antice, la Aristotel și Platon După Platon, conceptele generale au o existență independentă - în afară de lucruri, în timp ce, după Aristotel, ele există numai în lucrurile sensibile, deși sunt considerate universale Dar Boethius nu-și exprimă niciodată propriul punct de vedere La prima vedere, el pare să fie mai înclinat spre aristotelism, dar face remarca importantă că expune teoria lui Aristotel în detaliu doar pentru că comentariul său despre Porfirie este în sensul inițial legat de "Categoriile" Stagiritului și "nu" pentru că o credem mai cu adevărat decât toți ceilalți Abordarea lui Boethius devine mai precisă când se consideră că în Consolarea filosofiei el apare ca un neoplatonist consecvent Dar totuși, întrebarea cum în procesul de cunoaștere există o tranziție de la lucrurile senzual-materiale și individuale la concepte generice inteligibile și universale rămâne deschisă Aparent, această subrezolvare a inițiat gândirea maeștrilor medievali Și dacă admitem că Boethius doar a ascuțit întrebările porfiriene fără a dezvolta soluțiile originale corespunzătoare, atunci cel puțin prin ceea ce a făcut, și anume, a difuzat problema în sine, § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu a câștigat deja recunoștința urmașilor săi atunci când, în condițiile prăbușirii lumii antice, a reușit să rămână fidel vocației de "pathos" savant și filozofic "Conceptualismul" de Peter Abelard Discuții ample în jurul problemei statutului conceptelor generale desfășurate în timpul formării scolasticii medievale - la începutul secolelor XI-XII În acest moment au fost aprobate principalele alternative în abordarea rezolvării acesteia În centrul bătăliilor filozofice s-au aflat Peter Abelard și teoria sa a "conceptualismului", care a fost o încercare de a reconcilia punctele de vedere opuse Abelard a trecut mai întâi prin școala reprezentantului nominalismului extrem, John Roscelin (c - ), iar apoi Guillaume de Champeaux ( - ), un adept al ultrarealismului Astfel, el cunoștea de la sine toate avantajele și dezavantajele atât ale unuia, cât și ale celuilalt curent de gândire Din păcate, lucrările originale ale lui Roscelin nu au fost păstrate; principalele prevederi ale conceptului său le cunoaștem doar din surse secundare, în primul rând din scrierile lui Abelard Se știe că el a considerat universalele drept "numele" lucrurilor (lat poshep - "nume", de la care a urmat numele întregii sale poziții - "nominalismul"), a cărui existență reală constă numai în "fluctuația aerul" (flatus vocis), prin urmare nicio generalizare mentală nu are legătură cu realitatea În lume există doar substanțe individuale închise Dar acest gen de poziție a contrazis principala dogmă a creștinismului despre Treime, deoarece, în urma ei, a fost imposibil de explicat unitatea celor Trei Persoane, s-a dovedit a fi "triteism", pentru care Roscelinus a fost condamnat la Consiliul din Soissons în Guillaume de Champeau, dimpotrivă, credea că universalele, sau conceptele generale, au un statut substanțial foarte real De exemplu, Socrate și Platon sunt uniți în natura lor umană comună, dar diferă în trăsăturile primite În timp ce studia la școala lui Guillaume, Abelard și-a criticat poziția ultra-realistă, care presupunea niște contradicții insolubile: tânărul școlar le-a subliniat În primul rând, dacă Socrate și Platon au aceeași substanță, atunci se pune întrebarea cum poate fi în locuri diferite în același timp În al doilea rând, absurdități se găsesc și în înțelegerea relației dintre gen și specie Omul în felul său este o ființă vie, atunci între animale și oameni trebuie să existe o natură comună, care va fi inerentă atât animalelor nerezonabile, cât și oamenilor raționali, ceea ce este în mod clar contradictoriu Dacă urmărim substanțialitatea genului, s-a dovedit că Socrate și măgarul sunt unul și același Critica la adresa lui Abelard a fost atât de reușită și amănunțită, încât mentorul său a fost forțat să-și ajusteze serios poziția El a declarat că doar indivizii sunt substanțiale și că aceștia poartă gen Capitolul Fundamentele discursului scolastic o notă de natură universală: atât Socrate este om, cât și Platon, fiecare în propria individualitate, iar comunitatea lor este determinată în virtutea "indiferenței" Dar chiar și într-o astfel de decizie, tânărul filozof a găsit unele neajunsuri La urma urmei, dacă o astfel de "indiferență" este considerată ca având o anumită semnificație pozitivă, atunci, în esență, reapar aceleași contradicții Dacă, totuși, vedem în ea doar un sens negativ, atunci comunitatea dintre Socrate și Platon va fi echivalentă cu unitatea dintre Socrate și o piatră, întrucât nu este asumat un sens real în natura "umanității" Este de la sine înțeles că Abelard a ținut cont de toate contradicțiile existente în formarea propriei abordări Predarea sa este o "fuziune" a diverselor teorii, în care se cristalizează o perspectivă importantă a culturii și mentalității medievale, reflectând sfera comunicării urbane emergente, lumea comunicării și a interacțiunii cu Celălalt Până acum, provoacă multe discuții, chiar și despre numirea lui "conceptualism" sau o formă de "nominalism" Ideea, desigur, nu este în nume, ci în bogăția de conținut și rafinamentul logic care era, fără îndoială, inerente poziției sale La dificultățile lui Porfiry, Abelard a adăugat propriile întrebări: ce există în lucruri, ce este determinat de numele comune? dacă nu există nimic real, ce înseamnă numele comune (dacă, de exemplu, nu există trandafiri adevărați, atunci pe ce bază putem vorbi despre trandafiri în general)? Potrivit lui Abelard, universalele sunt determinate de lucrurile în sine, ele exprimă statutul (statutul), care stabilește asemănarea lor, fixată în conceptele corespunzătoare "Numim statutul omului însăși ființa-om, ceea ce nu este un lucru, ci ceea ce numim baza comună pentru aplicarea unui nume fiecărei persoane, datorită căruia acestea sunt asemănătoare între ele", scrie Abelard în Logic pentru Începători Prin urmare, aplicarea generală a conceptului de "umanitate" la diferiți indivizi se bazează pe faptul că toți au același statut "Așa cum, de exemplu, cuvântul "om" este numit fiecare persoană individuală pe baza comunității [între ei] că sunt oameni, motiv pentru care [acest cuvânt] este numit un universal, formând un fel de general și nu un concept special, care se referă, desigur, la fiecare dintre cei printre care se înțelege o asemănare comună (concept), " explică gânditorul în legătură cu aceasta Din aceasta nu a rezultat că conceptele generale sunt substanțiale (aceștia sunt doar indivizi) sau sunt lucrurile în sine, dimpotrivă, conform conceptului său, ele aparțin exclusiv activității minții umane: suntem capabili să creăm imagini adecvate a lucrurilor și a propriei noastre realități imaginare unice "Conceptul", după cum notează filozoful, "se referă mai degrabă la o anumită activitate a sufletului (ac-tio animae), motiv pentru care se numește activitate care vizează § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu înţelegere; forma la care se extinde această activitate este un fel de realitate imaginară, fictivă, pe care, când vrea și cum vrea, o produce mintea; astfel sunt orașele imaginare pe care le vedem în vis, sau felul de atelier care trebuie construit și pe care maestrul le concepe dinainte (consirege), și modelul lucrului creat, pe care nu l-am putea numi nici substanță, nici accident Abelard a recunoscut un rol pozitiv activ pentru imaginație - atât în procesul de cunoaștere, cât și în toată activitatea intelectuală a oamenilor, deoarece potențialul creativ al unei persoane, abilitățile și abilitățile sale de a crea imagini noi în minte și de a le pune în practică au fost asociate Cu acesta Filosoful a extins fundamental orizonturile problemei, nu era interesat de tema foarte specializată a discuțiilor filozofice, ci de gândirea ca discurs (ca "gândire") în întregime, în dinamică și dezvoltare, cu contradicțiile sale interne și dezacordurile morale , cu posibilitățile sale de prezentare productivă, determinarea intențiilor și direcțiilor de activitate adecvate, în dialog, în comunicare, în procesul comunicării interpersonale Acesta a fost miezul "conceptualismului" Acesta nu este doar un răspuns la întrebarea ce este un concept, ci, mai presus de toate, o înțelegere a modului în care se formează în mintea umană Abelard a insistat că "adunarea" (consirege) de similitudine într-un concept nu contrazice cunoașterea senzorială, dimpotrivă, acestea sunt consistente, iar prima este imposibilă fără a doua El a recunoscut procedura de abstractizare; totuși, din cauza limitărilor cunoașterii umane prin percepțiile senzoriale, suntem incapabili să ajungem la conceptele ultime și superioare, "esența pură a lucrurilor" , deschise doar lui Dumnezeu, Care Însuși o creează Cu toate acestea, gânditorul a găsit o linie de gândire destul de interesantă și destul de acceptabilă, care a făcut posibilă depășirea atât a perspectivei agnosticismului, cât și a nevoii de construcții onto-teologice în spiritul "formelor exemplare" ale lui Augustin În același timp, și-a păstrat angajamentul față de discursul dialectic; dar dialectica pentru el nu ar putea fi în niciun caz redusă la fonologie, căci pentru logician cuvintele sunt de interes în sensul lor, și nu datorită caracteristicilor lor fizice, adică ca "cuvânt-dialog" (sermo), și nu doar ca un sunet (vox) Numai cu o astfel de înțelegere este posibil să realizăm cu adevărat semnificațiile conceptelor în sfera comunicării umane Semnificațiile cuvintelor ca concepte (conceptus) își dobândesc adevărata natură în legătură cu implementarea comunicării interpersonale, atunci când reprezintă un anumit sens nu numai pentru cel care vorbește, ci și pentru cel care ascultă "De aceea, atunci când spunem că un discurs rostit înseamnă ceva, nu vrem să fie înțeles ca și cum am atribui o formă a ceea ce nu este, Capitolul Fundamentele discursului scolastic pe care îl numim sens, ci mai degrabă conceptul [extras] din vorbirea vorbită, îl percepem ca un concept (conceptus) în sufletul ascultătorului", scrie Abelard Conform raționamentului său, înțelegerea diferitelor "himere" și obiecte imaginare este posibilă numai în sfera dialogului cu ascultătorul, în cursul explicării sale, boabele sunt separate de pleava, când conceptele corespunzătoare se formează în minte a interlocutorului Răspunsurile lui Abelard la dificultățile lui Porfirie suna astfel: genurile și speciile, adică conceptele generale, există doar în înțelegere, dar denotă ființă reală; universalele ca nume sunt corporale, dar semnificațiile lor nu sunt; ele există în afara percepțiilor senzoriale, fie ca Dumnezeu și suflet, fie în forme care acționează ca abstracții din aceste percepții În ceea ce privește întrebările sale, el ar putea spune că conceptele generale sunt determinate de statutul lucrurilor, dar dacă nu există obiecte reale, atunci putem spune totuși cu sens că, de exemplu, "nu există trandafiri" Astfel, Abelard, pe de o parte, și-a păstrat angajamentul față de cunoașterea senzorială și procesul de abstractizare, iar pe de altă parte, a extins orizonturile vizibile ale spațiului gândirii, depășind extremele ultrarealismului și nominalismului Toma d'Aquino: Între aristotelism şi platonism Problemele discuției despre universale au fost dezvoltate în continuare în filosofia secolelor XVII-XIV Astfel, în învățăturile lui Toma d'Aquino, abordările și ideile platoniciene și aristotelice au fost combinate organic El a transferat această temă din domeniul implicațiilor logico-dialectice în domeniul construcțiilor metafizice și ontoteologice fundamentale Baza inițială a poziției sale a fost definiția adevărului ca "corespondența unui lucru și a intelectului", care i-a aparținut lui Avicenna, deși a fost atribuit în mod eronat filozofului evreu Isaac Israel ( - ) Dar corespondența în sensul originar a fost considerată nu din punctul de vedere al înțelegerii umane, ci din punctul de vedere al lui Dumnezeu În același timp, gândul la Dumnezeu, iar "gândirea", afirma Toma, "este esența divină" , are o dimensiune ontologică, conține în mod intenționat un plan rezonabil al creației lumii și protoformele corespunzătoare ale ființei Astfel, gradul de adevăr al lucrurilor naturale din ierarhia ens creatum este stabilit de intelectul divin, în timp ce omul determină adevărul numai asupra obiectelor artificiale, adică a obiectelor create de el, în timp ce lucrurile naturale se raportează la mintea noastră ca adevărul însuși, cu care abilitățile cognitive ale oamenilor sunt în concordanță Prin urmare, putem spune că Toma recunoaște conceptul de "forme exemplare" ale lui Augustin, dar nu în raport cu omul Oamenii au cunoștințe inerente despre adevăruri evidente, primele principii ale științei, prin care se realizează cunoașterea și practica concluziilor logice § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu Totuși, acest lucru nu înseamnă că adevărul este direct la vedere: potrivit lui Aquino, el poate fi obținut exclusiv prin procesul experienței senzoriale și prin procedura gândirii discursive, în timp ce se desfășoară acțiunea harului În mod tradițional, conceptul lui Toma d'Aquino este numit "realism moderat", interpretarea sa se rezumă la faptul că universalele există înainte de actul creației (ante get) ca idei ale lui Dumnezeu, apoi sunt realizate în lucrurile înseși (in get), iar după lucruri (post get) se găsesc în gândirea umană Acest tip de formulă, propusă de Aquino, nu dezvăluie pe deplin conținutul teoriei sale epistemologice Recunoscând existența primelor principii (primae co-ceptiones) ca fundamente ale activității intelectului activ (intellectus agens), Toma nu a acceptat nu doar poziția platonismului, care și-a asumat o intuiție directă a formelor adevărate, ci și Teoria lui Democrit, care a susținut că imaginile lucrurilor se formează numai datorită corpurilor de impact înseși, că mintea este lipsită de un sens efectiv independent și este pur receptivă în cursul procesului cognitiv Este de remarcat faptul că, pe baza lui Aristotel, Toma d'Aquino expune în detaliu punctele de vedere ale filosofilor antici în "Rezumatul teologiei" Acest lucru confirmă încă o dată legătura organică a gândirii medievale cu înțelepciunea greacă antică Urmând Stagiritul, el insistă că cunoașterea este imposibilă în afara percepțiilor senzoriale, că începe cu senzații și reprezentări senzoriale (fantasma) și numai prin ele se formează imagini ale lucrurilor așa cum asemănarea lor (similitudo) în sufletul uman, în timp ce cele mai importante rolul în această procedură este jucat de imaginație Dar astfel de imagini sunt doar reprezentări ale unor lucruri individuale Prin urmare, cel mai important și mai dificil pas este cunoașterea inteligibilului Gândirea umană, potrivit lui Thomas, este inițial de natură universală, adică gândim în termeni generali, ceea ce este particularitatea conștiinței noastre Cu toate acestea, suntem incapabili să înțelegem nu numai natura individuală a individului în toată specificitatea sa unică, ci și cunoașterea formelor pure din cauza limitării datelor senzoriale Doar o fâșie îngustă între granițele de neînțeles este accesibilă luminii minții umane - limita individului în originalitatea sa inepuizabilă și măreția universalului în plinătatea și universalitatea sa inaccesibile În sine, inteligibilul nu este inițial determinat, el stabilește perspectiva cunoașterii, dar pentru umplerea sa semnificativă sunt necesare obiecte exterioare ale gândirii Realizarea procesului intelectului este condiționată în teoria lui Toma, ca și în cazul Stagiritei, de conceptul de "hilomorfism" Făcând acest lucru, el a tradus problema universalelor din determinarea statutului genus-vido Capitolul Fundamentele discursului scolastic în afara și caracteristicile substanțial-accidentale pentru înțelegerea structurii formal-materiale a lucrurilor În stadiul cunoașterii inteligibile, o persoană este distrasă de la reprezentările senzoriale ale lucrurilor individuale, a căror unicitate specifică este determinată de materie ca "principiul individuației" și continuă să înțeleagă forma lor universală Acesta, după Thomas, este procesul abstracției, adică prin acțiunea "simțului general", mai întâi se extrage ideea de obiect (specie sensibilis), iar apoi prin "intelectul activ" ( intellectus agens) - "vederea inteligibilă" (specie inteligibilis), care reflectă esența unui lucru ("cetatea") În cadrul acestei proceduri sunt extrase concepte generale, adică caracteristicile generice ale lucrurilor Intelectul activ (intellectus agens) joacă un rol cheie în acest sens, conferă imaginilor senzuale un caracter inteligibil, iar apoi sunt asimilate de mintea posibilă (intellectus possibilis) Dar în sensul său, procesul rămâne pur individual, deoarece este asociat cu percepția reprezentărilor senzoriale, datorită experienței unice a unei persoane Din această cauză, Thomas nu a fost de acord cu conceptul averroiștilor, conform căruia s-a dovedit că intelectul are un caracter superpersonal, deși, aparent, Seeger a abandonat ulterior această poziție Pe baza speciilor inteligibile (species intelligibilis) formate în acest proces, se creează, la rândul lor, concepte (conceptus), fixate în cuvintele corespunzătoare și afirmând o realitate mentală deosebită (esse intenționale) În același timp, mintea nu greșește niciodată în cunoașterea conceptelor , așa cum nu greșește în primele principii ale științei, în timp ce erorile apar în sfera de activitate a minții care unește și separă, exprimând judecăți Erorile se datorează inexactităților în concluzie, când concluzia nu corespunde cu ceea ce este, sau premisele adevărate sunt combinate cu cele false După cum explică Etienne Gilson poziția lui Toma d'Aquino, "adevărul este acordul exclusiv dintre rațiune, care judecă, și realitate, care confirmă această judecată O greșeală, pe de altă parte, nu este altceva decât dezacordul lor În sens ontologic, nu există contradicții fundamentale între o persoană ca cunoscător și o ființă creată ca cognoscibilă, lumea este inițial deschisă pentru înțelegere, Adevărul este turnat în ea și chiar prezența răului și a imperfecțiunii nu îi anulează triumf, ci, dimpotrivă, contribuie la stabilirea completității ierarhice și a armoniei universului, dar întreaga esență a problemei constă în mijloacele și modalitățile limitate de înțelegere a adevărului de care dispune om În acest sens, se poate vorbi, pe de o parte, de "optimismul epistemologic" al teoriei lui Thomas, iar pe de altă parte, § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu despre postulatul tradițional creștin despre deteriorarea naturii umane John Duns Scotus: haecceitas și cele trei semnificații ale universalului O poziție diferită în înțelegerea statutului ontologic al universalelor a fost luată de Duns Scotus În efortul de a realiza o unitate sintetică între extremele teoriei augustiniene a "formelor exemplare" și "empirismul" lui Toma d'Aquino, el a prezentat un punct de vedere deosebit, care, pe de o parte, a demonstrat deficiențele învățăturilor lor , iar pe de altă parte, le-a depășit în noi abordări și soluții În primul rând, Doctorul Subtil s-a opus înțelegerii aristotelice a sufletului ca tabula rasa ("tabulatură goală"), deoarece cu o astfel de poziție intelectul a fost lipsit de semnificație efectivă în procesul de cunoaștere, atunci ar fi imposibil de stabilit cauza diferenţelor în abilităţile oamenilor Mintea nu seamănă deloc cu un copac care arde sub influența puterii focului, ci, dimpotrivă, joacă un rol cheie în focul însuși Pentru Duns Scotus, obiectul (objectum) este "motorul secundar" Chiar și în domeniul cunoașterii senzoriale, activitatea aparține celui care cunoaște, și nu unui obiect exterior, deoarece cauza activă a acestui proces se află în om "Altfel", a subliniat gânditorul, "nu ne-ar fi în putere să înțelegem când vrem" În al doilea rând, nu a acceptat conceptul tomist de abstracție a speciilor inteligibile, întrucât credea că "imaginea senzuală nu poate produce în minte nicio perfecțiune care să-și depășească propria demnitate, deoarece efectul nu-și depășește cauza" Pe de altă parte, Duns Scotus nu a recunoscut nici teoria augustiniană, în care intelectul, inițiat de lumina divină, se bucura de prioritate exclusivă Conform înțelegerii sale, omul nu are putere cognitivă infinită "Activitatea intelectului uman", explică Ephraim Bettoni poziţia sa, "nu este limitată, dar nici infinită Ea nu este limitată în sensul că intelectul are ființa ca fiind ca obiect corespunzător și adecvat și, prin însăși natura sa, își propune să cunoască toată ființa Cu toate acestea, nefiind un intelect infinit, ea nu are în sine întreaga ființă și trebuie să caute în afara ei, adică în lucruri, în alte ființe, integrarea necesară a propriei sale capacități Numai gândirea infinită este prin natură perfectă în act, căci numai în acest caz gândirea și ființa coincid, subiectul și obiectul sunt unite într-o unitate perfectă și infinită Este clar că o astfel de identitate absolută în actul cunoașterii este disponibilă numai pentru mintea Divină infinită, și nu pentru om John Duns Scotus a respins și conceptul de "forme exemplare", fără de care, potrivit lui Henric de Gent, este imposibil să Capitolul Fundamentele discursului scolastic pune cunoștințe intelectuale reale Lumea materială în schimbare nu oferă nimic invariabil de încredere și universal, sentimentele afectează doar gândirea, dar nu determină cunoașterea, prin urmare mintea are nevoie pur și simplu de lumina eternă a adevărului divin (ilhiminatio), cu ajutorul căreia ceva nepieritor și universal sigur este dezvăluit La care Duns Scotus a obiectat că un astfel de argument distruge orice perspectivă a cunoașterii, făcând imposibilă orice certitudine Obiectul nu poate fi cunoscut altfel decât a fost dat inițial, în timp ce variabilitatea obiectului gândirii necesită variabilitatea sufletului și a abilităților sale cognitive, dar atunci și sufletul este incapabil să posede o certitudine adevărată indubitabilă Poziția proprie a scoțianului a fost determinată de faptul că "sufletul (sau ceva aparținând sufletului) și obiectul participă la îndeplinirea actului [de cunoaștere]" Așa că a depășit unilateralitatea predecesorilor săi în înțelegerea procesului de cunoaștere și a interacțiunii dintre gândire și obiectul său La nivel senzual, lucrurile sunt percepute ca singulare, dar transformarea și trecerea la universal în Duns Scotus au primit o interpretare mai consistentă decât în Toma d'Aquino În teoria acestuia din urmă, a apărut un "decalaj" între natura specială a lucrurilor materiale și esența lor inteligibilă universală, dobândită prin activitatea unui intelect activ, în timp ce individul în unicitatea sa era dincolo de înțelegerea umană Duns Scotus, la rândul său, a insistat că dacă individul este incognoscibil, atunci abstracția generalului este inexplicabilă Pentru el inteligibilul urma exclusiv de la individ Totuși, în sensul absolut, adică în specificul său ultim, individul este încă inaccesibil omului din cauza limitărilor abilităților sale cognitive Originalitatea de neînțeles a existenței individuale este revelată numai lui Dumnezeu Dar coborârea în adâncurile inepuizabile a misterului divin al creației este, după gânditor, sarcina principală a cunoașterii umane, în contrast cu ascensiunea tomistă către Creator, realizată prin principiul interacțiunilor cauză-efect Universalul, după Duns Scotus, nu este dincolo de realitatea senzuală, ci, dimpotrivă, se găsește în ea Intelectul înțelege definiții și caracteristici generice în procesul de actualizare a naturii potențial comune a lucrurilor individuale, creând astfel o zonă inteligibilă specială a conștiinței În această sferă, universalul își dobândește adevărata existență, devenind o verigă necesară de referință între gândire și ființă Duns Scotus, notează M M Adams, "a crezut că natura nu este complet universală § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu în realitate, dar este pe deplin universal numai în gândire, în măsura în care există în intelect ca un concept general abstract care acționează ca un predicat al multora Doctorul subtil a evidențiat trei sensuri ale universalului: "fizic", care acționează ca o natură generală, dar nu un predicat al multora; "metafizic" - ca predicat al mulţimii, pe care intelectul îl transferă naturii generale în actul cunoaşterii sale; și "logic", acționând ca un studiu al posibilității de predicare, realizat de la potență la realitate prin intelect El a schimbat fundamental înțelegerea relației dintre general și individ în ierarhia ens creatum Potrivit învățăturii sale, "natura comună" (natura communis) nu este nici universală, nici singulară, ea există ca ființă intenționată în intelect și ca singularitate în realitate în afara intelectului Importanța fundamentală în metafizica lui Duns Scotus revine existenței individuale Aici gânditorul urmează o cale specială între pozițiile lui Toma d'Aquino și Henric de Gent Primul a considerat materia specială (materia signata quantitate) ca sursă de individuare a obiectelor ființelor create Al doilea a considerat că individuația nu are sens pozitiv, întrucât caracteristicile specifice ale individului nu sunt legate de alte lucruri, adică doar natura generală este esențială Potrivit lui Duns Scotus, individul are o unitate mai perfectă decât o specie sau un gen și acționează ca realitate supremă a formei Astfel, individuarea obiectelor ființelor create a dobândit în conceptul său un important sens ontologic, pentru explicarea căruia a folosit un termen specific latinesc, propriul său neologism - haecceitas, "aceasta" (lit : "aceasta este aceasta", din haecce - "acesta este") Conform acestui principiu, fiecare existent individual are un statut inimitabil și unic, iar întreaga ierarhie a universului apare ca "thisități" individuale, în timp ce Dumnezeu este individul Suprem Tot ceea ce se află între "acestitatea" obiectelor ființelor create și Dumnezeu este o abstracție nominalismul lui Occam: universalul ca "ficțiune" Tendința nominalistă inerentă poziției lui Duns Scotus a căpătat o formă completă și dezvoltată în învățăturile lui W Ockham Cea mai importantă bază a teoriei sale a fost că, în realitate, există doar lucruri singulare cognoscibile intuitiv În plus, el credea că este logic imposibil să fii în multe lucruri în același timp, pentru că atunci s-ar dovedi că ceva este în locuri diferite Pentru el era fundamental inacceptabil ca natura generală să poată servi drept început constitutiv al particularului Fiecare individ (de exemplu, Socrate) este determinat exclusiv de natura sa specială, nr Capitolul Fundamentele discursului scolastic nicio "umanitate", altfel Socrate trebuie să aibă atât particularul, cât și generalul "Universalul", a argumentat Ockham, "este un singur lucru unic și, prin urmare, este un universal doar prin desemnare" În plus, universalele pot fi, de asemenea, semne naturale, deoarece, de exemplu, fumul denotă foc, iar râsul, bucuria și cuvintele artificiale, adică cuvintele stabilite în mod arbitrar Totuși, atât în primul cât și în cel de-al doilea caz, ele nu au existență în afara sufletului și nici prin substanță, nici prin accident, acționând doar ca intențiile sale "Niciun universal nu este o substanță care există în afara sufletului", a subliniat W Ockham Ele, universale, sunt un fel de "ficțiuni" (fictum), dar "ficțiunile" sunt specifice, spre deosebire de imagini fantastice precum o himeră sau un centaur Formarea conceptelor universale în suflet are loc prin procesul de abstractizare, care presupune crearea unei reprezentări mentale "bazate pe viziunea unui anumit lucru", care, la rândul său, "este un model și este indiferentă față de toate lucrurile individuale în afara [sufletului]" Astfel, Ockham a evidențiat două niveluri de conștiință: universalele pot însemna lucruri pe baza asemănării numai în "ființă obiectivă" (esse objectivum), adică la al doilea nivel de gândire, dar nu și în subiectiv (esse subjectivum), adică , în reprezentările sferei obiectelor în sine El credea că această distincție ne permite să explicăm prezența în mintea noastră nu numai a conceptelor generale, ci și a unor creaturi fictive precum o himeră, o capră-cerb etc Toate au o existență exclusiv obiectivă în mintea noastră Același statut, potrivit nominalistului englez, este și inerent procedurilor logice Ockham a adus metafizica dincolo de problemele cunoașterii Afirmând faimosul său "brici" pentru a limita utilizarea fără a fi nevoie de diferite concepte și distincții formale, el a tăiat terenul de sub picioarele realismului scolastic tradițional prin desfășurarea unei noi perspective asupra definițiilor epistemologice În locul conceptelor ontologice de "formă", "gen" și altele, filozoful britanic a folosit termenii logico-gramatici "semn" (signum), "desemnare" (significatio), "substituție" (suppositio) El a evidențiat trei tipuri de "supoziții": "personale" (suppositio personalis), care se referă la cineva în mod specific (de exemplu: "Socrate aleargă", "Platon este un om", etc ) și este asociat cu fizica; "simplu" (suppositio simplex), implicând intenția sufletului, dar nimeni în special ("omul este o specie", etc ), care se referă la logică; și "material" (suppositio materialis), când termenul acționează ca un semnificant, adică în funcția sa semnificativă, sugerând un "cuvânt" sau "semn" ("o persoană este un nume", "cuvântul "Om" este format din trei silabele" ), care are legătură cu gramatica Adevăr și minciuni pentru Occam § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu sunt determinate exclusiv de procedee logice, și nu de corespondența inițială cu semnificațiile existențiale Ele depind de unitatea presupunerii subiectului și a predicatului: dacă predicatul presupune același lucru cu subiectul, atunci enunțul este corect, dacă nu, atunci este greșit Desigur, Occam nu a negat că prin viziune directă ajungem la adevăr în sfera cunoașterii experimentale, când, de exemplu, se spune că "zidul este alb", și în același timp ne uităm la acest zid Totuși, dacă nu vedem subiectul despre care vorbim, atunci acest tip de propoziție nu va mai avea statutul de judecată evident adevărată Cunoașterea empirică este în mod evident adevărată, potrivit lui Ockham, numai în experiența directă Dar cea mai importantă și, fără îndoială, adevărată este cunoașterea per se nota, independentă de experiența externă și de orice alte principii În consecință, acele propoziții care decurg din aceste premise necesare vor fi și ele adevărate S-a dovedit că cunoașterea, în sarcina sa principală, este îndreptată nu asupra obiectelor exterioare ale gândirii, ci asupra corectitudinii logică a terminologiei utilizate și asupra corectitudinii deducerii judecăților exprimate din adevărurile necesare Cu toate acestea, termenii trebuie să desemneze în continuare lucrurile în sine, pentru că este imposibil să se opereze cu subiecte care, în principiu, nu au conținut Prin urmare, problema statutului comunului, deși Ockham a considerat-o o pseudo-problemă, a rămas deschisă: a fost destul de dificil de explicat asemănarea dintre indivizi pe baza poziției sale În ciuda decretelor curiei papale, care interziceau predarea moștenirii lui W Ockham, ideile sale au primit cea mai largă popularitate în universitățile din Europa de Vest Nominalismul a dobândit o poziție dominantă în gândirea medievală a perioadei de înaltă școlarizare a secolului al XIV-lea Această mișcare a fost numită via modernă Adepții săi au contrastat "noul lor mod" (via moderna) cu "vechea" tradiție a teologiei augustiniane și tomiste (via antiqua) Universitatea din Paris a devenit centrul activității lor, iar conducătorii au fost absolvenți și profesori ai Sorbonei, Nikolai din Hautecourt, Jean Buridan, Albert de Saxonia, Nikolai Orem, Pierre d'Aily Au fost uniți într-un fel de cerc științific și și-au dezvoltat în mod activ teoria Prevederea cu privire la puterea absolută a lui Dumnezeu (potentia Dei absoluta) a devenit universal recunoscută în doctrina nominalistă Natura aleatorie și de neînțeles a alegerii divine a stabilit o perspectivă largă pentru diverse domenii de cercetare nu de tip deductiv și cauzal, ci din punctul de vedere al cunoașterii probabilistice și ipotetice, formând astfel o nouă metodologie pentru discursul scolastic secundum imaginationem Ockhamiştii au respins logica arhetipurilor universale ale creaţiei divine, Capitolul Fundamentele discursului scolastic stabilind inițial toate căile lumii și cunoașterea adevărului, precum și practica tradițională a inferențelor cauza-efect și teleologice, care au început să fie considerate doar ca o posibilitate Adevărul și falsitatea au fost percepute de ei doar în legătură cu procedura judecăților, fără niciun context ontologic Pentru Occam și adepții săi, toate științele, inclusiv fizica, capătă un sens mental, iar procedurile de "substituție" și concluziile logice devin decisive În același timp, doar o astfel de cunoaștere are un caracter strict de încredere, care se deduce din prevederi evidente și întotdeauna adevărate, care este inerent numai în postulate principale ale logicii, matematicii și unele principii fundamentale ale metafizicii și, de exemplu, fizica este nu cunoștințe strict științifice, deoarece judecățile despre fapte aleatorii ale lumii exterioare nu au un astfel de statut În acest sens, în cercul Ockhamist a apărut dorința de a găsi un nou limbaj matematic pentru rezolvarea întrebărilor natural-filosofice, deoarece ei credeau că limbajul strict al algebrei și geometriei, cu construcția sa ordonată de axiome și teoreme, ar putea asigura fiabilitatea adevărului Cu toate acestea, istoria nominalismului parizian s-a încheiat în cu interzicerea regelui francez Ludovic al XI-lea, care a prescris în mod rigid în decretul său ca toți profesorii să profeseze o poziție realistă Acest eveniment i-a forțat pe unii profesori să emigreze în Germania Un reprezentant proeminent al nominalismului german a fost Gabriel Biel ( / - ), profesor de teologie la Tübingen și un susținător consecvent al occamismului Martin Luther, fondatorul Reformei germane, care a studiat la Universitatea din Erfurt, cetatea mișcării germane via moderna, cunoștea bine opera sa § ESENŢA ŞI EXISTENŢA ÎN ÎNCEA ŞCOLASTICĂ Tomism: distincția dintre esență și existență Explicarea problemelor ontologice din istoria gândirii medievale a fost determinată, pe de o parte, de autoritatea cuvântului divin, în primul rând de textul din Cartea Ieșirii (Exodul : ), în care sună numele lui Dumnezeu precum "Ființa", pe de altă parte, în disputele teologice ale vremii nu mai puțin se remarcă rolul componentei filosofice: odată cu dezvoltarea discursului scolastic, s-au produs schimbări în fundamentele metafizice În același timp, înțelegerea lui Dumnezeu ca Existent a rămas o constantă cheie pentru toată gândirea medievală Timp de multe secole, interpretarea predominantă a acestei definiții a fost poziția lui Aurelius Augustin A legat ek § Esenţa şi existenţa în înalta scolastică zegezu al sensului existenței lui Dumnezeu cu imuabilitatea lumii ideale a lui Platon: "Numai Dumnezeu există în cel mai înalt grad, căci este neschimbabil din veac în veac" Cu toate acestea, renașterea aristotelismului în secolul al XIII-lea a adus noi semnificații și concepte O poziție aparte în procesul de transformare a fundamentelor filozofice ale gândirii medievale din secolul al XIII-lea a dobândit tomismul, care a devenit, după E Gilson, "o adevărată revoluție în istoria interpretării metafizice a primului principiu, care este Geneza" Un scolastic remarcabil a dat un sunet nou acestui important subiect teologic și filozofic Teza principală a ontologiei lui Aquino, corespunzătoare literei Sfintelor Scripturi, a fost că "Dumnezeu este [identic] cu ființa Sa" (Deus est suum esse), toate celelalte definiții sunt derivate din această poziție inițială Esența lui Dumnezeu este să "fii", în El nu există distincție între esență și existență, "însăși ființa lui Dumnezeu este esența Lui" În teologia lui Toma d'Aquino a fost stabilită pentru prima dată în metafizica occidentală o distincţie strictă între conceptele de essentia şi existentia, care apoi va dobândi o semnificaţie atât de importantă până în secolul al XX-lea Cu toate acestea, în continuare Toma face un "oprire" și subliniază limitele și limitările cunoașterii noastre în raport cu esența lui Dumnezeu Cunoașterea naturală provine din senzațiile senzoriale, dar lucrurile înțelese în acest fel sunt incapabile să arate toată puterea și puterea Creatorului Divin, pentru că sunt doar consecințe inadecvate ale Primei Cauze Divine, prin urmare doar cunoașterea că Dumnezeu există, dar nu că El este, rămâne posibil Astfel, potrivit lui Aquino, numai calea analogiilor prin lumea creată până la Sursa sa Divină Primară este disponibilă cunoașterii umane De aici au venit celebrele cinci dovezi ale existenței lui Dumnezeu de către Toma d'Aquino, în care Creatorul a fost considerat ca prim motor (dovada din mișcare), ca prima cauză (dovada din cauza producătoare), ca fiind cea mai înaltă necesitate (dovada din mișcare) din întâmplare și necesitate), ca cea mai înaltă perfecțiune (dovada din gradarea perfecțiunilor) ) și ca lider al lumii (dovada din direcția lucrurilor) Thomas a respins în mod fundamental argumentul "ontologic" al lui Anselm din Canterbury, susținând că mintea limitată a omului este incapabilă să vadă existența lui Dumnezeu ca implicită în mod necesar în infinitul Lui Conceptul de a fi dobândit în învățăturile lui Toma o dimensiune fundamentală, el a dezvoltat explicația pentru existența lumii ființelor create prin definirea unor moduri speciale de a fi În Disputations on Truth, el a subliniat că există unele predicate care adaugă moduri ființei care nu sunt acoperite de însuși conceptul de a fi Capitolul Fundamentele discursului scolastic În primul rând, este un modus al unei anumite forme speciale, adică o gradație a ființei care definește ierarhia ființei create În al doilea rând, acestea sunt modurile comune tuturor ființelor, adică transcendentalele "unitate", "bine", "adevăr" (urnim, bonum, verum) În înțelegerea gradației ierarhiei ens creatum în conceptul lui Toma d'Aquino s-a manifestat una dintre diferențele fundamentale dintre poziția sa teologică și filosofia Stagirite Pentru înțeleptul grec antic, lumea părea a fi o natură care se dezvoltă pe sine, un mare și uimitor "fusis" care se află în cercul inevitabil al generației noului și al morții vechiului, în timp ce pentru teologul medieval existentul lumea este o ființă creată (ens cream), menținută în sensul ei existențial doar prin mijlocirea Creatorului Divin Sarcina principală a lui Toma a fost să înțeleagă planul creării lumii divine, care stabilește măsura existenței tuturor lucrurilor Este clar că înțelegerea lui Aristotel asupra ființelor naturale nu putea fi asociată cu actul creației divine; în Metafizica sa, Dumnezeu era considerat "în mișcare primară", "existent în mod necesar", "auto-închis" și "separat de lucrurile percepute senzual " , un astfel de zeu nu poate fi inerent naturii creatoare și providențiale a relației cu lumea Toma a urmat paradigma medievală a viziunii "teocentrice" asupra lumii, al cărei fundament cel mai important a fost postulatul că crearea lumii este un act liber al lui Dumnezeu, realizat conform voinței Sale "din nimic" (ex nihilo), și tot ceea ce există este ținut de puterea Lui Așadar, orice raționament despre lume în înalta scolastică și-a dobândit semnificația doar din perspectiva teologiei, adică redusă în cele din urmă la gândirea la Dumnezeu ca bază a tuturor semnificațiilor vieții și izvorul oricărei ființe "Cât timp există un lucru, atât timp cât - după modul de a fi - Dumnezeu este prezent în el Prin urmare, este necesar ca Dumnezeu să fie în toate lucrurile, și în cel mai intim mod", a scris Toma de Aquino în acest sens Spre deosebire de Avicenna, un gânditor islamic popular în scolastica medievală, care, definind relația dintre esență și existență, a afirmat prioritatea celui dintâi , Aquino credea că actul de a fi, sau existență, este principalul lucru în structurile metafizice În sens strict, conceptul de existență nu este adesea folosit de Thomas și apare în primul rând în celebrele sale "Sume", dar ca atare problema a fost pusă deja în lucrarea timpurie "Despre ființă și esență" Actul de a fi joacă un rol cheie în realizarea plinătății ființei, deoarece este derivat de la Dumnezeu În acest sens, Dumnezeu se raportează la lume nu numai din poziția unei providențe comune, ci și în sensul unei definiții individuale De aceea § Esenţa şi existenţa în înalta scolastică E Gilson subliniază că Toma d'Aquino avea "o conştientizare foarte vie a plinătăţii şi integrităţii concretului" O astfel de atitudine față de lumea ființelor create s-a datorat poziției speciale a teologiei Toma în istoria gândirii medievale El și-a desfășurat învățătura din punctul de vedere al credinței creștine stabilite și al Bisericii Catolice dominante în cultura medievală și a căutat să justifice atât statutul credinței în această lume, cât și poziția Bisericii Avea nevoie să depășească dualismul mișcărilor eretice populare care deveniseră atât de populare în secolul al XIII-lea A arăta măreția și bunăstarea templului divin al universului este sarcina grandioasă a teologiei sale Totuși, între lumea ființelor create și existența lui Dumnezeu - în conformitate cu cerințele dogmei creștine - trebuie să existe o diferență ontologică fundamentală, care, desigur, era prezentă și în conceptul lui Toma d'Aquino În învățătura sa, o astfel de distincție a fost stabilită de opoziția dintre esență și existență În zorii Evului Mediu, Boethius subliniase deja diferența dintre a fi (esse) și "ceea ce este" (id quod est) În conformitate cu această opoziție, Aquino a prezentat întregul sistem de ierarhie ens creatum Tot ceea ce este creat, potrivit lui Toma, și chiar îngerii sau "entitățile intelectuale", așa cum erau numite în tradiția scolastică, poartă distincția între essentia și existentia Numai Dumnezeu este "actul pur al ființei" (actus purus), sursa ființei tuturor ființelor create O persoană, aflată la cel mai de jos nivel în ierarhia intelectualității, a stăpânit distincția dintre formă (suflet) și materie (corp), care îi determină existența materială Aquino a abandonat conceptul de "hilomorfism universal", care a fost susținut de astfel de teologi franciscani proeminenți precum Roger Bacon, Bonaventure, John Peckam, William La Mare (William de Lamar) Ei credeau că Augustin era și un susținător al acestui gen de poziție Toma, în tratatul său Despre ființă și esență , a indicat că a fost exprimat pentru prima dată de legendarul Avicebron, sub numele căruia gânditorul evreu medieval Ibn Gebirol (c - ) era cunoscut în scolastica occidentală, în cartea Izvorul vieții Adepții acestei teorii credeau că tot ceea ce există, cu excepția lui Dumnezeu, include o anumită potențialitate și, prin urmare, materie și, prin urmare, este diferit de Creator Materialitatea, deși specifice, ele s-au extins chiar și asupra entităților intelectuale Omul se caracterizează nu numai printr-o materie spirituală deosebită, cu care sufletul este inseparabil, ci și prin materia exterioară a trupului Din moment ce Aquino a respins o astfel de abordare, s-a pus problema diferenței dintre Dumnezeu și îngeri, sau entități intelectuale care sunt lipsite de materie Așa că aici și-a folosit distincția Capitolul Fundamentele discursului scolastic între essentia și existentia, iar diferența dintre materie și formă nu stabilește în învățătura lui decât o înțelegere a ierarhiei pământești ens creatum Esența în metafizica tomistă este definiția unui lucru, existența este actul prin care esența se realizează, găsindu-și ființa unică în unitatea materiei și formei Ființa este realitatea unui lucru, cea mai înaltă perfecțiune a lui Ca act de a fi, este "cel mai intim și mai substanțial înrădăcinat în fiecare lucru" Dacă existența actualizează principiul esenței în fiecare ființă finită, atunci esența la rândul ei acceptă și determină existența Spre deosebire de Avicena, Aquino considera esența doar ca o componentă potențială a lucrurilor materiale, dar distincția dintre esență ca potențialitate și existență ca act nu implică în tomism înțelegerea lor ca două lucruri diferite Conceptele de esență și existență, materie și formă numai în unitatea lor determină elementele structurii metafizice a ființei actuale Discuții ulterioare În viitor, în jurul acestei probleme s-au desfășurat dispute ample printre cei mai apropiați adepți și contemporani ai lui Toma d'Aquino Ei au inclus Egidius al Romei, Thomas Sutton, Godfrey Fontana Toți au căutat să-și clarifice poziția și să prezinte propria lor versiune a acestui subiect Deci, de exemplu, Aegidius al Romei a scris un tratat special "Teoreme despre ființă și esență" În scrisul său, el a aderat la distincția lui Thomas și a adus-o la limita ei logică Recunoscând că numai Dumnezeu coincide cu propria Sa existență, el a afirmat diferența reală dintre essentia și existent ia în sfera ens creatum, de altfel, deoarece este posibil să cunoaștem lucruri în afara existenței lor reale, ca două ființe separate Această înțelegere a cauzat evaluări ambigue ale celorlalți participanți la discuție Godfrey Fontana a opus conceptului de Aegidius cu poziția că o esență nu poate fi înțeleasă ca actuală dacă nu există cu adevărat Pentru Godfrey, nu există o diferență reală între esență și existență, așa cum nu există nicio diferență între cuvântul "lumină" și expresia "da lumină", acesta are doar un caracter speculativ Duns Scott Contribuția sa la explicarea acestei teme în înalta scolastică a secolelor XIII-XIV Duns Scot a contribuit și el Cu toate acestea, în învățătura sa, conceptele de esență și existență nu au dobândit un înțeles atât de fundamental așa cum le-au fost atribuite în tomism Dar, fiind un adversar al lui Thomas, Duns Scotus a fost nevoit să-și ofere propria viziune asupra problemei El a plecat de la conceptul de ființă ca condiție principală a cunoașterii și prim obiect al intelectului, precedând toate celelalte definiții, astfel încât chiar și Dumnezeu, în cadrul metafizicii sale, poate fi cunoscut prin conceptul de ființă "Ființa este lipsită de ambiguitate pentru orice (ens est univocum § Esenţa şi existenţa în înalta scolastică în omnibus)," a spus Duns Scotus Diferența dintre ființele Divine și cele create a fost stabilită de modurile corespunzătoare de a fi: infinit și finit Infinitul a fost considerat de Scot ca o caracteristică calitativă, nu cantitativă; era cel mai radical atribut al lui Dumnezeu, adecvat în mod unic naturii Sale în perfecțiunea absolută și simplitatea acesteia din urmă Prin urmare, orice metafore și comparații sunt imposibile și nepotrivite aici "Infinitul", scria Duns Scotus, "este ceea ce transcende finitul, nu numai prin intermediul oricărei măsuri finite, ci și dincolo de orice măsură care ar putea fi reprezentată" Astfel, el s-a îndepărtat de necesitatea aplicării distincției dintre essentia și exis-tentia în interpretarea tomistă a distincției dintre Dumnezeu și ființele create În interpretarea conceptului de ființă, Duns Scott a pornit de la faptul că acesta are cea mai largă sferă și este aplicabil la tot ceea ce este coerent intern, incluzând nu numai ființa naturii, ci și conținutul minții Esența este legată de forma de a fi În același timp, esența individuală este cea mai perfectă, care se constituie în metafizica sa prin principiul haecceitas Pentru Scot, raționamentul despre posibila realitate a unei entități care nu are o cauză corespunzătoare este de neimaginat El credea că esența este întotdeauna reală, așa că distincția dintre essentia și existentia poate avea doar un sens formal, nu real În rezolvarea problemei cunoașterii divine, el a susținut că nu Dumnezeu este cel care cunoaște posibilitățile, deoarece acestea sunt imitații necesare ale esenței Sale, ci posibilitățile înseși sunt imitațiile ei, deoarece Dumnezeu le cunoaște și le produce în ființă intelectuală În consecință, Dumnezeu creează existența lucrurilor printr-un act al voinței divine, iar cauza esenței lor este un act al intelectului divin Cu această interpretare, Duns Scotus a realizat poziția dependenței absolute a creatului de Creatorul său William Ockham În urma lui Duns Scotus, Occam a susținut că nu există o distincție reală între esență și existență, deoarece ele denotă aceleași lucruri individuale În învățătura sa nominaglitică, lumea ierarhiei ens creatum apare exclusiv sub forma unor ființe individuale care capătă relevanță prin acțiunea unică a alegerii divine "Trebuie", scria Occam, "să recunoaștem, așadar, că esența (entitas) și existența (existentia) nu sunt două lucruri (res)" Dar, la fel ca Toma de Aquino, el credea că distincția dintre essentia și existentia în sens absolut nu este caracteristică numai lui Dumnezeu și este caracteristică ființelor create "Nu există nicio distincție în Dumnezeu între "ceea ce este" (quod est) și "ceea prin care este" (quo est), pentru că nu este nimic diferit în El prin care este Dumnezeu Dar în creat Capitolul Fundamentele discursului scolastic Nu, există o astfel de distincție, pentru că ceea ce a creat este și ceea ce a creat este, diferă, așa cum Dumnezeu și creat sunt diferiți ", a subliniat filosoful Cu toate acestea, această diferență, potrivit lui Occam, are doar un înțeles conceptual, logico-gramatical și, cu un astfel de sens, trebuie să respecte cu strictețe regulile de gândire și să se supună cerinței celebrului "brici" Teologul iezuit spaniol Francisco Suarez ( - ), reprezentant al celei de-a doua scolastici, a pus ultimul punct în disputa medievală despre distincția dintre esență și existență § CONȘTIINȚA ȘI PROBLEME DE MORALITATE ÎN GÂNDIREA MEDIEVALĂ Valoarea problemelor morale în epoca Înaltului Ev Mediu Formarea conceptului de conștiință în istoria eticii europene se desfășoară de la Augustin prin scolastica medievală până la Martin Luther și la filosofia germană În același timp, semnificația sa metafizică a fost remarcată mai ales în epoca Înaltului Ev Mediu și în perioada de tranziție la Noua Eră, când în contradicțiile luptei pentru reformă, o nouă etică protestantă a muncii și conceptul luteran de " s-au format vocație" care, potrivit lui Max Weber, au servit drept surse spirituale și religioase pentru capitalismul de geneză Totuși, așa cum a subliniat celebrul sociolog german W Sombart, care a dezvoltat conceptul de afirmare a spiritului capitalist de la fundamente și începuturi catolice medievale, spre deosebire de teoria lui Weber, cel mai important merit în procesul realizării noilor perspective de viață i-a aparținut teoria etică a lui Toma d'Aquino W Sombart credea că ideea principală a conceptului moral al remarcabilului teolog medieval a fost asociată cu "raționalizarea vieții" și a oferit "asistență semnificativă gândirii capitaliste", care, prin natura sa, "este rațională" Această idee includea "o ordonare a sensibilității, afectelor și pasiunilor către scopul rațiunii" și a condus la triumful virtuților filistei, care "poate înflori numai acolo unde sfera amoroasă a unei persoane a fost supusă unor restricții" Este cel care trăiește cumpătat, care nu irosește bani, care urmează normele stricte ale moralității mic-burgheze, devine cel mai energic și cel mai de succes antreprenor, este de încredere și gata să acorde împrumuturi în cele mai favorabile condiții Acesta este fundamentul spiritului burghez Conștiința în învățăturile lui Toma d'Aquino: între creștinism și aristotelism După înțelegerea lui W Sombart, dar § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală Noi poziții etice și definiții sunt reflectate în învățăturile morale ale lui Toma d'Aquino Între păcat și mântuire, hotărâre liberă și predestinare, Toma de Aquino ia în considerare instanța minții umane creștinizate, care își asumă rolul de judecător suprem al tuturor acțiunilor și posibilelor abateri ale oamenilor În acest sens, cercetătorul britanic Timothy Potts, autor al lucrării "Conscience in Medieval Philosophy", notează că Doctorul Angelic traduce problema conștiinței din sfera experiențelor psihologice în perspectiva construirii judecăților logice, întrucât "criteriul lui Aquinas" căci premisele etice de bază nu este că ele sunt evidente intuitiv, ci că sunt în mod necesar adevărate Astfel, subiectivismul intențiilor personale este proporțional cu legile obiective ale logicii formale și regulile stricte de inferență, procedura de introspecție morală este supusă unui control strict al rațiunii Principalul lucru în comportament este procesul de autodeterminare rațională, coordonarea acțiunilor cu cerințele minții Paradoxurile experiențelor psihologice ale unui creștin, lupta dintre forțele binelui și răului din sufletul său capătă o nouă formă Acum ele sunt stabilite nu de alternative absolute la sfințenie și păcat, ci de o moralitate relativă, rațională-mijloc Acest lucru ridică uneori întrebări perplexe chiar și în rândul unor autorități recunoscute ale gândirii catolice moderne precum F C Copleston "În ce sens", întreabă el în lucrarea sa despre Toma, "putem numi, să zicem, Sf Francisc de Assisi ca exemplu de "mijloc"?" Într-adevăr, teoria "mijlocului" nu se potrivește în niciun fel nici cu imensitatea cerințelor Predicii de pe Muntele lui Isus Hristos, nici cu comportamentul a majorității marilor sfinți care, urmând principiile credinței, au dat totul și au părăsit lumea în pustie Pentru Toma, între poziția de "fericire" creștină, identică în sensul ei cu sfințenia divină supranaturală, și imoralismul și licențialitatea deplină, adică a fi capturat de patimi și aspirații egoiste, se află tocmai punctul de vedere al lui Aristotel După cum știți, Stagirite, fiind cetățean al polisului antic, a determinat condițiile de existență a oamenilor în cadrul comunității, iar din punctul de vedere al înțelepciunii umane, a considerat cel mai demn mod de viață ca fiind experiența supremă a contemplare filosofică, care este încă la îndemâna oamenilor El, desigur, nu a luat în seamă nimic din poziţia creştină a Providenţei divine, acte de neînţeles de iubire, milă şi alegere Prin urmare, potrivit lui Aquino, Aristotel a înțeles doar perspectiva vieții temporare și limitate a omului, teoria sa se referă doar la domeniul fundamentelor socio-politice Și deși opiniile lui Stagirite erau Capitolul Fundamentele discursului scolastic pentru el incomplet și nu cuprinzător, asta nu însemna că au greșit și greșit În esență, Thomas a distins două forme de discurs etic "Teologul", scrie el în Summa teologii, "consideră păcatul ca pe o crimă împotriva lui Dumnezeu, în timp ce filosoful moral îl vede ca pe ceva contrar rațiunii " Etienne Gilson, în acest sens, a admis că "aici putem urmări fie comentariul la "Etica Nicomahei", unde se respectă ordinea eticii aristotelice, care este în întregime orientată spre morala polis, fie "Suma teologiei", unde virtuţile morale sunt atribuite darurilor Duhului Sfânt " Astfel, prin împărțirea celor două sfere ale moralității - cea umană, socială, unde domină idealul "binelui comun" și regulile rezonabile ale societății, și cea divină, creștină, cu triumful ei al sfințeniei și al actelor religioase de neînțeles, - Toma d'Aquino a deschis posibilitatea "raţionalizării vieţii" prin teoria morală aristotelică La rândul ei, orientarea intelectualistă a eticii lui Thomas stabilește procedura necesarului autocontrol moral și al reglementării raționale stricte bazate pe silogistica lui Aristotel Totuși, în același timp, învățătura lui, chiar și în domeniul relațiilor umane pământești, nu a fost deloc epuizată de influența exclusivă a Stagiritei Dimpotrivă, el a atașat multor cerințe morale semnificația rigorismului moral sever și le-a subordonat celei mai stricte judecăți a rațiunii Acest lucru a fost în concordanță cu spiritul general al controverselor vremii cu care s-a confruntat Biserica Catolică Context religios și cultural În legătură cu răspândirea largă a mișcărilor eretice populare, în primul rând a catarilor (albigenzii), la Sinodul IV Lateran din , a fost aprobată o prescripție canonică pentru mărturisirea obligatorie pentru toți credincioșii Refuzul unei astfel de proceduri a trezit cele mai negative suspiciuni și a devenit aproape imposibil Creșterea conștiinței de sine a populației urbane a necesitat noi forme de control spiritual, iar pentru aceasta a fost necesar să se găsească și să se aprobe norme și criterii clare de apreciere a anumitor infracțiuni și fapte imorale, pentru a da mărturisitorilor îndrumări și manuale adecvate În mod tradițional, preoții educați, care se ocupau doar de procedurile slujbei bisericești, și nu de lumea interioară a unei persoane, erau pur și simplu "incapabili", așa cum subliniază J Le Goff, "să rezolve (și uneori chiar să înțeleagă) problemele propuse de penitenți, și mai ales de cei care își aduc la judecată cazul de conștiință (cas de conștiință) (termen nou și elocvent: manualele pentru mărturisitori îl vor numi De casibus concienciae) care decurge din activitatea profesională: dacă aceasta sau alta operațiune este legală , ce-a fost § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală sensul este în primul rând necesitatea muncii sau prescripțiile Bisericii referitoare la post, odihna duminicală etc " Problema conștiinței și a criteriilor interne ale intențiilor morale și acțiunilor reale au căpătat o semnificație socială deosebită în legătură cu dezvoltarea antreprenoriatului comercial și a relațiilor comerciale între orașe Biserica a cerut respectarea strictă a regulilor de desfășurare a tranzacțiilor comerciale, în ciuda faptului că participanții lor puteau fi destul de îndepărtați unul de celălalt și nu se mai puteau întâlni niciodată după tranzacție "Ea a făcut acest lucru condamnând toate trucurile necinstite în încheierea contractelor drept păcat: moraliter peccant, un păcat de moarte este săvârșit de cei care "cu asigurări false, înșelăciuni și ambiguități" desfășoară comerț", scrie cu această ocazie W Sombart Este de remarcat faptul că în această perioadă în Occident este fundamentat conceptul teologic al unei vieți speciale de apoi - Purgatoriul "În secolul al XIII-lea", notează J Le Goff, "Purgatoriul câștigă un loc ferm în creștinism: dogma purgatoriului este afirmată într-o scrisoare a Papei Inocențiu al IV-lea către legatul Ed de Château ( ) și în decretele celui de-al doilea Sinodul de la Lyon ( ) ca parte a unificării bisericilor latine și grecești Toți marii teologi, de la Guillaume de Auvergne și Alexandru de Galsky la Sfântul Bonaventura, Sfântul Albert cel Mare și Sfântul Toma de Aquino, includ Purgatoriul în sistemele lor ideologice " Aceste inovații bisericești au extins responsabilitatea individuală a credincioșilor nu numai pentru faptele lor rele, ci și pentru acțiunile pernicioase ale celor dragi, pentru care trebuiau ispășite, au afirmat un sentiment de vinovăție personală și nevoia de autocontrol moral, sporit interiorul tensiune şi a întărit poziţia morală a conştiinţei Originile problemei În ciuda faptului că însuși cuvântul "conștiință" este de origine greacă , acest concept nu a primit o dezvoltare fundamentală în filosofia antică, explicarea lui în cultura europeană a fost inițiată de experiența gândirii creștine Măsurarea celor mai interioare adâncimi ale personalității umane, care s-a dovedit a fi atât de semnificativă în practica introspecției în epoca Evului Mediu, a devenit cea mai importantă problemă a formei creștine de filosofare Inconsecvența unei ființe umane, creată, pe de o parte, după chipul și asemănarea lui Dumnezeu și, pe de altă parte, purtând pecetea păcatului originar atotpătrunzător, a stabilit intensitatea căutării identității interioare de sine Acest fel de "principiu al ordinii interne" sau un fel de "garant al unității subiectiv-psihologice a "eu" era conștiința, cel puțin deja la Augustin Conștiința este legată de lumea interioară a unei persoane, deoarece judecă nu atât acțiunile și faptele exterioare, cât, în primul rând, însăși intențiile (intențiile) oamenilor crestinismul sub Capitolul Fundamentele discursului scolastic introduce în istoria eticii europene o conștientizare a profunzimii fără fund ale ființei umane, întrucât o întemeiază pe antinomia originară dintre ceea ce vreau și ceea ce fac cu adevărat, între ceea ce este intenția mea și implementarea sa practică Baza generală a disputelor medievale despre statutul și sensul conștiinței a fost interpretarea metaforică a lui Ieronim, prezentată în Comentariul său la cartea profetului Ezechiel, unde, după textul biblic (Ezechiel : - ), patru uimitoare creaturile sunt descrise cu aspectul unui om, un leu, vițel și vultur și fiecare este interpretată alegoric ca una dintre componentele care simbolizează sufletul uman Primele trei corespund părților raționale, furioase și poftitoare ale sufletului, ceea ce este complet în concordanță cu împărțirea tradițională platoniciană (Statul , b - b), iar a patra, care domină toate celelalte, este conștiința În același timp, Ieronim credea că "scânteia conștiinței" este indestructibilă chiar și în pieptul lui Cain Cu toate acestea, din cauza dificultății de a translitera termenii greci în latină atunci când și-a rescris tratatul în secolul al XII-lea s-a produs o eroare când, în locul sineidezei (de fapt: "conștiință"), s-a scris synderesis ("conservare", "întreținere"), care a jucat ulterior un rol remarcabil, pentru că în acest fel a devenit posibilă separarea conceptului de "conștiință" " din synderesis, care, la rândul său, a fost identificat cu "scânteia de conștiință" a lui Ieronim Termenul synderesis, după cum a remarcat R Saarinen, a fost introdus în vocabularul scolasticii de Pierre de Poitiers El, ca și alți gânditori medievali, credea că acțiunea pozitivă a conștiinței se poate pierde, dar synderesis niciodată, care păstrează chiar și celui mai josnic păcătos speranța posibilității pocăinței și a biruirii răului În dezvoltarea înțelegerii conștiinței în cadrul discursului scolastic al secolelor XIII-XIV un rol proeminent l-au jucat celebrele "Sentențe" ale lui Peter Lombard Textul său nu a dat însă răspunsuri clare și precise, ci doar a pus problema "Primul tratat despre conștiință, care a stabilit modelul pentru scriitorii următori, a fost scris", subliniază T Potts, "de Philip Chancellor c " Lucrarea sa principală, Suma binelui, care includea Tratatul de conștiință, a fost foarte populară în secolul al XIII-lea Deja Filip distinge strict între conștiință și sindereză, explicând că prima, care are doar un caracter consultativ și se referă la aplicarea regulilor, este capabilă de eroare, în timp ce a doua, care prescrie aceste reguli, niciodată Mai mult, sindereza acționează ca "lumină interioară" a minții și este întotdeauna îndreptată spre bine, fiind o trăsătură specifică a unei persoane, exclusivă și singura adevărată, păstrată după căderea lui Adam, chiar și pentru mintea însăși prin mediu de imaginație § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală este greșit Ca răspuns la argumentul despre ereticii care persistă în amăgirile lor și, prin urmare, nu sunt afectați de sindereză, el a răspuns că această abilitate a fost paralizată la ei din cauza lipsei de credință, care stă la baza oricărui bine Sindereza poate fi "vălata" cu păcat atunci când conștiința este ghidată de dorințele părții inferioare a sufletului, atunci sufletul este lipsit de darul înțelepciunii care este asociat cu synderesis, dar chiar și așa nu este complet pierde-l, deoarece ereticii se pot întoarce și își pot abandona opiniile perverse Conceptul Thomas Conceptul original de conștiință a fost dezvoltat de Toma d'Aquino Teoria lui morală, ca orice învățătură, este pătrunsă de motive intelectuale Aquino a recunoscut o distincție reală (distinctio realis) între rațiune ca putere a cunoașterii și voință ca putere a dorinței El a împărțit intelectul în mod corespunzător în teoretic și practic: primul vizează contemplarea, iar al doilea - creație (ars techne) și comportament (ethos) Principala funcție internă a minții este înțelegerea adevărurilor evidente de la sine, în timp ce actul voinței este îndreptat spre final și spre selecția mijloacelor potrivite pentru a-l realiza Dar în conceptul lui Toma, intelectul reprezintă voința scopurilor sale, de aceea are un rol deosebit în activitatea morală a oamenilor Așa cum intelectul practic este asociat cu teoretic sau speculativ, atunci când adevărul este înțeles ca bun, pentru că adevărul și binele în sens ontologic sunt una, și astfel scopurile activității intelectuale umane coincid, tot așa voința este stabilită de intelectul practic Cu toate acestea, adevărurile intelectului practic nu au nici o semnificație necesară, nici universală, ele sunt doar adevăruri contingente despre ceea ce trebuie făcut pentru atingerea scopului și sunt asociate cu acte specifice ale omului Puterea minții este mai mare decât voința, dar cu cât obiectul voinței este mai perfect, cu atât este mai puternic Prin urmare, voința în acțiunea sa poate depăși mintea Toma a remarcat în acest sens că "dragostea de Dumnezeu este mai bună decât cunoașterea lui Dumnezeu" Potrivit lui Aquino, o persoană are o capacitate înnăscută de a înțelege principalele principii ale disciplinelor teoretice, dar are și o înțelegere a regulilor de bază de comportament, care sunt postulatele legii naturale Desigur, aceste posibilități inițiale nu sunt la fel de realizate de oameni, existând diferențe individuale semnificative între ei, altfel ar trebui să gândească și să acționeze exact în același mod Fundamentul acestei cunoștințe în structura rațiunii practice este synderesis, care este un obicei natural (habitus naturalis) , adică o capacitate rațională înnăscută care necesită implementarea ei Capitolul Fundamentele discursului scolastic niya Prin sindereză se cunosc fără dovezi presupozițiile etice de bază de caracter universal Acționează ca un fel de principiu constitutiv al rațiunii practice și al conștiinței - aplicarea lui în cazuri particulare, actualizarea sa în circumstanțele specifice ale vieții oamenilor Prin ele însele, regulile sinderezei nu ne înșală niciodată, iar inferențe false apar din premise adevărate doar din cauza unei erori în concluzie sau din cauza combinării cu alte premise care sunt eronate, adică numai din cauza nepăsării procedurilor logice care efectuam Așa cum în domeniul rațiunii teoretice legea de bază este principiul identității, tot așa și principala cerință a sinderezei este că ar trebui să evităm răul și să ne străduim spre bine Sindereza joacă rolul unei capacități interne "naturale" (naturaliter) oferite omului la creație ca trăsătură distinctivă a naturii sale, deci el nu poate fi pierdut în principiu Originile erorilor constă în faptul că în procedura unui act de conștiință este necesară aplicarea regulilor universale ale sinderezei în raport cu evenimentele particulare ale vieții noastre, pentru care sunt necesare concluzii specifice adecvate, adică regulile poate fi incorect explicat Procedura pentru un act de conștiință presupune trei etape: examinarea a ceea ce s-a făcut sau nu, prescrierea a ceea ce trebuie făcut și judecarea a ceea ce trebuie făcut dacă ceea ce s-a făcut este, respectiv, bun sau rău (denumite astfel dureri de conștiință) Actul de conștiință este decizia rațiunii practice cu privire la alegerea mijloacelor posibile pentru atingerea acestui scop și determinarea căii de acțiune, în timp ce voința prin actul de alegere fie acceptă, fie respinge direcția de activitate propusă Totuși, alegerea finală (electio) este făcută atât de voință, cât și de minte Astfel, chiar și în etică, Thomas rămâne intelectualul suprem El nu poate recunoaște voința ca fiind completitatea absolută a deciziei morale și, de fapt, apără poziția priorității rațiunii asupra voinței În acelaşi timp, el înţelege voinţa ca pe o "străduinţă raţională" (rationalem appetitum), în care îl moşteneşte pe Aristotel, care în Etica la Nicomahie afirma că "alegerea conştientă este o minte aspirantă" Astfel, în conceptul tomist a fost depășită o contradicție rigidă între rațiune și voință, căci voința însăși conține un principiu rațional Activitatea rațiunii practice, precum și cea teoretică, se desfășoară silogistic Procesul de judecată într-un act de conștiință implică derivarea unor judecăți morale particulare despre acțiunile într-o situație dată din reguli morale universale și date experimentale reale extrase dintr-un anumit mediu Desigur, judecățile conștiinței pot fi, potrivit lui Aquino, instantanee § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală acceptate în virtutea abilităților și abilităților dezvoltate, dar în cea mai mare parte sunt un proces de raționament deductiv Un exemplu de astfel de concluzie este: "Patricicid este rău, acest om este tatăl meu, de aceea, este rău să-l ucizi pe acest om" Principala problemă care se ridică înaintea lui Thomas aici este că regulile generale ale sinderezei sunt de natură pur abstractă, deci este dificil să se desprindă din ele prevederile particulare necesare care sunt în concordanță cu condițiile specifice ale vieții umane Există o discrepanță logică între conștiință și conținutul sinderezei Primul acționează în circumstanțe unice care necesită prescripții morale clare și depinde de abilitățile personale ale individului, al doilea are un statut universal și dictează norme universale Foma era conștient că înțelegerea regulilor sinderezei la diferiți oameni poate să nu coincidă, că eficiența lor este distorsionată de pasiuni, fapte rele, înclinații rele și, prin urmare, concluziile minții devin false Astfel, apare fenomenul "conștiinței greșite", care este determinat de trei factori În primul rând, apar erori de conștiință în legătură cu ignorarea principiilor morale corecte În al doilea rând, acestea pot apărea din cauza ignorării condițiilor reale ale acestui caz particular În al treilea rând, ele se întâmplă din cauza erorii rațiunii în procedura de inferență din premise adevărate Faptul unei posibile necunoașteri a primelor norme morale confirmă faptul că conștiința din învățătura lui Toma nu este identică cu sinderesis A înțeles clar acest lucru și, prin urmare, a renunțat la speranța în iertarea unor gafe în actul judecății morale Astfel, ignorarea unor circumstanțe particulare este scuzabilă atunci când o acțiune este efectuată din ignoranță și involuntar Dar aceasta nu înseamnă că orice ignoranță este scuzabilă: doar acțiunea care este efectuată de către făptuitor (agent) din ignoranță și cu condiția ca acesta să efectueze toate demersurile necesare pentru a studia împrejurările specifice acestui caz, după ce a stabilit oportunitatea premise morale, este scuzabil și totuși a procedat rău Cu toate acestea, există întotdeauna posibilitatea de a acuza persoana care acționează că a fost neglijent în realizarea unor condiții specifice ale faptei Thomas însuși a recunoscut că ignorarea volițională indirectă implică atât neglijență în cunoașterea a ceea ce se datorează, adică primele principii morale, cât și neajunsuri în studiul circumstanțelor specifice ale cazului În același timp, ambele sunt de neiertat și, prin urmare, este încă destul de dificil să găsești un criteriu strict de vinovăție și responsabilitate pentru neglijență în alegerea acțiunilor Dar incontestabil de neiertat este ignorarea volițională directă, atunci când o persoană este convinsă de a lui Capitolul Fundamentele discursului scolastic ignoranta si, mai mult, isi apara pozitia atunci cand este de acord cu ea si nu vrea sa-si schimbe cursul actiunilor Astfel, remarcabilul scolastic medieval a recunoscut ca morale asemenea acte care se desfășoară într-o manieră volitivă și sunt determinate de rațiune prin procedura judecăților În esență, se referă la acte care sunt cu adevărat umane Dacă mintea determină practicarea acțiunilor morale, atunci mintea este responsabilă pentru posibilele erori și contradicții S-a dovedit că dictatul conștiinței conține o natură dublă: pe de o parte, este necesar să se urmeze instrucțiunile sale, pe de altă parte, greșelile sunt posibile, deci nu este întotdeauna necesar să se respecte cerințele sale Thomas credea că această dilemă "nu este insurmontabilă", deoarece "ignorarea este volitivă" Cu toate acestea, disonanțele relevate ale definiției intelectualiste a conștiinței propuse de Thomas au influențat totuși dezvoltarea ulterioară a gândirii scolastice: în acest sens, poziția franciscană dominantă a afirmat ca alternativă prioritatea voinței Voința și rațiunea: dileme și opoziții ale discursului scolastic Problema corelării voinței și intelectului în procedura unui act moral a provocat o amplă discuție în secolele XVII-XIV Aceste dispute au atins una dintre cele mai importante idei ale creștinismului, care a distins fundamental conținutul său spiritual de vechea viziune păgână asupra lumii Esența problemei este că ideea păcatului originar în sunetul său riguros fără ambiguitate, pe care a dobândit-o în cadrul religiozității creștine, nu era caracteristică conștiinței de sine morale a grecilor antici După cum știți, accentul pe deteriorarea naturii umane a fost pus de Augustin, mai ales în perioada târzie a operei sale După înțelegerea lui, voința omului este lovită și divizată, iar în adâncul ei se ascunde un conflict ireconciliabil Pofta și pasiunea sunt, pe de o parte, rezultatul, iar pe de altă parte, pedeapsa pentru păcatul originar În același timp, natura omului este atât de puternic distorsionată încât nu poate să le reziste fără ajutorul lui Dumnezeu Oamenii sunt păcătoși și aleg în mod conștient ce este mai rău, ignorând binele și binele, așa că sunt responsabili pentru toate acțiunile lor Chiar și "acțiunile involuntare" (invitus facere) păstrează amprenta inevitabilă a păcatului lui Adam, sunt condamnabile și de neiertat, oamenii ar trebui să fie, de asemenea, făcuți la răspundere pentru ele, ceea ce, desigur, Aristotel nu ar fi de acord, pentru care necumpătarea și răul în sine erau nu identice Certându-se cu adepții lui Pelagius, Augustin era din ce în ce mai înclinat spre un punct de vedere extrem de rigid asupra naturii păcătoșeniei umane, crezând că oamenii sunt incapabili să fie mântuiți prin propriile lor eforturi virtuoase și prin neprihănirea personală, în afara acțiunii § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală efectele unui act de neînțeles de milă și har divin Prin urmare, franciscanii, urmând lui Augustin, nu au putut în niciun caz să accepte învățăturile lui Stagirite despre morală, care, în opinia lor, nu corespundeau conceptului creștin al păcătoșeniei umane și au opus conceptul lor de voluntarism teoriei aristotelico-tomiste Condamnarea anului a adăugat combustibil focului: o comisie condusă de Etienne Tampier a condamnat teza lui Thomas conform căreia voința trebuie să urmeze dictatele rațiunii Mulți teologi eminenti, atât pe o parte, cât și pe cealaltă, s-au alăturat controversei În special, dominicanii parizieni John Kfidort și Godfrey Fontana au venit în sprijinul doctrinei etice a lui Thomas Ei au susținut că voința nu poate decât să dorească ceea ce rațiunea îi prescrie ca fiind cel mai bun și mai demn Mai mult, ei credeau că conceptul franciscan de autodeterminare a voinței îl făcea de neinteligibil Au existat și apărători ai tomismului la Oxford Deci, Thomas Sutton a susținut teza conform căreia voința este pasivă în raport cu obiectul dorinței, dar este liberă să aleagă mijloacele pentru a-l realiza, în timp ce este încă dependentă de judecățile minții Un alt susținător al tomismului de la Oxford, Nicholas Trivet, credea că atât voința, cât și intelectul sunt libere, dar în moduri diferite Liberul arbitru constă numai în posibilitatea de a alege mijloace pentru atingerea scopului reprezentat de rațiune Oponenții lui Toma au fost în primul rând teologi franciscani William La Mare, în "Corectările fratelui Thomas", a subliniat că vocea rațiunii nu determină voința, că poate acționa împotriva celei mai bune și mai corecte judecati pe care i-o prezintă intelectul și împotriva oricărei cunoștințe despre bun si rau Matvey din Akthasparta), la rândul său, a susținut că, deși voința are nevoie de iluminare din partea intelectului, ea este cea care își activează activitatea, dând comenzi și stimulente pentru acțiune Mai mult, voința este superioară rațiunii datorită virtuților sale precum caritatea și credința și datorită superiorității obiectului său, care este binele, față de adevăr, ca obiect al intelectului Giles al Romei a încercat să împace aceste poziții Potrivit lui, voința se supune cu siguranță intelectului atunci când mintea îi prescrie un bine absolut, dar este liberă atunci când alegerea este asociată cu un nivel relativ de bunătate Prin urmare, ea poate apela atât la aspectele bune, cât și la cele negative ale obiectului oferit de minte Duns Scotus: voluntarismul ca principiu al teoriei morale Un gânditor medieval remarcabil credea că intelectul și voința, deși conținute în suflet, sunt încă diferite de el și unele de altele El a recunoscut o distincție formală între ei Obiectul minții este o necesitate naturală, este mișcat de obiectul său, atunci Capitolul Fundamentele discursului scolastic cum voința este liberă și dictează intelectului ceea ce vrea să știe Voința nu este constrânsă să acționeze conform prescripțiilor minții, poate să nu se străduiască pentru scopuri care sunt determinate de intelect Ea poate să acționeze sau nu, sau să acționeze așa cum dorește Controlează toate celelalte abilități umane "Voința", a spus Duns Scotus, "comandă rațiunea " Astfel, voința este mai înaltă decât intelectul, dar tocmai pe ea se află întreaga responsabilitate pentru acțiunile unei persoane, implementează o alternativă la virtute și păcat "În gând, cuvânt și faptă, nu există niciun păcat formal și primar, dar există doar într-un singur act de voință", spune Duns Scotus În același timp, voința este destul de rațională, iar activitatea ei este determinată de câteva poziții importante de care trebuie să țină cont pentru a dobândi virtutea În primul rând, se cere conformitatea actului cu cauza efectivă În al doilea rând, obiectul acțiunii în sine trebuie să fie bun În acest sens, Ephraim Bettoni notează că "pentru Duns Scotus nu este suficient ca judecata conștiinței să fie adevărată, trebuie să fie și corectă obiectiv" Corectitudinea acestui sau aceluia act depinde de circumstanțele locului, timpului, dar mai ales de scop Scopul trebuie să fie bun Aceasta este a treia condiție pentru virtutea morală a actului Adevărata bunătate a scopurilor este determinată de dacă acestea sunt îndreptate către Dumnezeu Binele este adevăratul scop al oamenilor, în timp ce răul nu corespunde adevăratului lor scop Cu toate acestea, sunt posibile atât "faptele parțial rele", cât și actele indiferente din punct de vedere moral, care nu sunt îndeplinite în conformitate cu scopuri necondiționat bune: atunci când obiectele create sunt dorite nu de dragul lui Dumnezeu, ci de dragul lor propriu, adică în numele obiective imperfecte din punct de vedere moral Datorită circumstanțelor acțiunii, ei pot fi fie indiferenți din punct de vedere moral, fie păcătoși și vicioși Primele, de exemplu, includ un astfel de act precum scărpinatul bărbii, dar și acțiuni care sunt efectuate prin alegere liberă, dar fără o atitudine interioară adecvată (în special, a da milă fără iubire, dar chiar așa, în virtutea, să spunem , obicei) Nu toate astfel de acte sunt demne de condamnare Păcătosul va fi actul de a da îndurare din deșertăciune În plus, este necesar ca acțiunea să fie în concordanță cu îndatorirea publică, a fost adecvată împrejurărilor O misiune importantă, potrivit lui Duns Scotus, este îndeplinită de rațiune, care ia în considerare toate astfel de circumstanțe Dar actul dobândește demnitate morală desăvârșită numai prin iubirea față de Dumnezeu ca un bun infinit, căci numai în Dumnezeu se identifică obiectul cu scopul moral primar care constituie bunătatea însăși, iar cel care îl iubește pe Dumnezeu este îndreptat în raport cu cel corespunzător § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală în sensul absolut al scopului "Voința care se sprijină, pe cât posibil, pe alt obiect, altul decât Dumnezeu, nu se sprijină necondiționat, căci nu se sprijină pe ceea ce în final și cel mai perfect în univers calmează voința", scrie gânditorul Astfel, axioma doctrinei morale a lui Duns Scotus este principiul "Dumnezeu trebuie iubit" ("este necesar să-L iubim pe Dumnezeu") Numai acest postulat dă forță morală tuturor celorlalte legi și reguli umane Dragostea, ca și mântuirea, este legea principală a ființei, acea energie interioară care înalță o persoană Prin urmare, iubirea este superioară cunoașterii, iar voința este superioară intelectului Contradicții în conceptul etic al lui William of Ockham În general, Ockham a urmat și tradiția franciscană, dar în unele privințe a fost influențat de Aristotel și a fost aproape de poziția lui Toma d'Aquino Prin urmare, putem spune că a căutat să depășească contradicțiile școlilor consacrate și a propus noi moduri de gândire În interpretarea sa a relației dintre voință și intelect, Occam a introdus conceptul important de "termen conotativ" Astfel, mintea și voința sunt "concepte conotative" pentru două tipuri de activitate, dar nu implică o diferență reală Rațiunea conotă actul de a înțelege, iar voința, respectiv, actul de voință Ockham a recunoscut diferența dintre inteligența practică și cea teoretică Principala caracteristică a primului este că este capabil să vadă sau să dobândească cunoștințe despre lucruri care se află în puterea omului, în timp ce cel din urmă este capabil să obțină cunoștințe despre ceea ce este dincolo de controlul nostru posibil sau orice influență Scopul rațiunii teoretice este adevărul, iar cel al rațiunii practice este acțiunea Funcția rațiunii practice este un act de deducție în care un principiu moral universal, aplicabil unei varietăți de situații și constituind termenul mai larg al silogismului, este utilizat în raport cu un anumit caz El, acest principiu moral, constă în judecată și este moral incontestabil și obligatoriu pentru executare într-o situație dată Aici Occam a moștenit în mare parte tradiția aristotelică Asemenea lui Toma d'Aquino, el considera conştiinţa un act al raţiunii practice, dar în privinţa statutului şi sensului sinderezei, acestea diferă fundamental În tomism, synderesis apare ca o abilitate înnăscută a intelectului practic, care conține în mod necesar reguli morale adevărate și universale, folosită ca premisă majoră în procedura de derivare a unui silogism practic, în timp ce pentru Occam toate abilitățile naturale ale unei persoane sunt prin definiție produs al actelor sale, adică nu poate fi congenital Capitolul Fundamentele discursului scolastic În teoria sa, principiile rațiunii practice apar, pe de o parte, ca evidente de la sine (per se), în special propoziția că "voința trebuie să se conformeze dreptei rațiuni" și, pe de altă parte, ca fiind dobândite din experiență (per experientiam), de exemplu, că "Este necesar să liniștiți o persoană supărată folosind cuvinte amabile" În plus, există principii nedemonstrative care sunt dobândite ca lege divină și umană pe baza unei autorități superioare Astfel, doctrina morală în ansamblu conține postulate universale și necesare, dar viața unei anumite persoane necesită reguli specifice Ele sunt create prin prudență pe baza experienței private Prudența lui Occam este identificată cu "obișnuită" (în sensul de "îndemânare") sau prezența efectivă a unei "minți corecte", care este echivalată cu o conștiință corect informată sau corectă în sine În acest fel, prudența creează acele reguli particulare care sunt cel mai bine aplicate direct în situații specifice în care conștiința trebuie să ia o decizie Desigur, prudența pentru Ockham ca gânditor medieval nu exclude principiile universale cunoscute prin credință și Revelație Mai mult, el consideră voința Divină drept norma supremă a moralității, prin urmare mintea și conștiința corectă trebuie să fie în acord necondiționat cu prescripțiile divine În acest sens, teologia pentru el este în primul rând o știință practică, deoarece Biblia dezvăluie cerințele legii divine, iar acestea, la rândul lor, determină mintea corectă Dar conștiința nu este identică cu rațiunea corectă, pentru că este capabilă să greșească, poate coincide și cu un motiv greșit (ratio falsa) Realitatea moralei rămâne în puterea omului, și mai ales în puterea voinței Urmând tradiția franciscană, Ockham consideră voința într-un sens destul de absolutizat: "alegând" între intelect și voință, el este de partea acesteia din urmă El crede că voința este mai nobilă decât intelectul, pentru că poate iubi ceea ce este mai demn decât a cunoaște, dar, la rândul său, nu poți iubi decât ceea ce cunoști, de aceea intelectul este primar Cu toate acestea, voința este capabilă să aleagă dacă să fie de acord sau să nu fie de acord cu obiectul reprezentat de minte, este liberă să aleagă răul și chiar să respingă cea mai înaltă fericire - contemplarea lui Dumnezeu Intelectul nu-l poate subordona judecăților sale Nicio virtute morală nu garantează unei persoane virtutea sa necondiționată, el este din nou și din nou forțat să ia o decizie bazată pe libertatea exclusivă a unui act de voință Chiar și pasiunile senzuale sunt incapabile să oblige voința să acționeze împotriva propriei sale § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală înclinaţia lui noe În același timp, orice act practic al unei persoane poate fi recunoscut ca fiind bun din punct de vedere moral doar dacă este în concordanță cu mintea și conștiința corectă Un act este virtuos atunci când în el se realizează efectiv prudența și dictaturile conștiinței, cu care se corelează voința Această poziție a fost considerată de Ockham drept principala condiție pentru virtutea actului Voința trebuie să fie de acord cu motivul potrivit pentru că este corect Dar voința poate să nu fie de acord, deoarece în procedura acțiunii practice este decisivă vocea ei, ea are ultimul cuvânt Deci, de exemplu, intelectul pacientului vizează sănătatea Acesta este principiul lui practic, prescripția pentru obiectiv Urmează apoi voința de a câștiga sănătate Dar această voință nu este neapărat dictată de intelect, voința rămâne totuși liberă în alegerea scopurilor Mai mult, intelectul alege cele mai bune mijloace pentru atingerea unui scop dat (consilium intellectus) Intelectul afirmă atunci, prin judecată sau precept, cum să se realizeze scopul, dar actul însuși urmează doar după o alegere corespunzătoare a voinței (electio voluntatis) Astfel, în etapele principale ale procedurii acțiunii practice, voința se află într-o poziție dominantă, prin urmare statutul său este mai ridicat decât statutul rațiunii și, mai ales, de aceasta depinde perspectiva implementării actului Dar virtutea depinde încă de acordul voinței cu conștiința și rațiunea corectă, în această cerință Ockham ajunge într-o poziție extremă în sensul ei El crede că un act de voință nu poate fi virtuos dacă nu urmează prescripțiile conștiinței și rațiunii și nu contează dacă este eronat sau complet corect Astfel, în teoria sa morală apare o dificultate, pe care gânditorul a încercat să o rezolve prin explicarea conținutului intern al actului Potrivit lui Occam, actele interne au un sens unic al lor în cadrul unei acțiuni morale, doar că ele poartă plenitudinea unei aprecieri morale, demnitatea unui act extern depinde de ele "Un act intern de voință", notează T M Holapainen, "formează un criteriu excepțional pentru evaluarea morală a unui act extern" Un act extern nu poate fi pe deplin virtuos dacă nu există un act intern corespunzător Astfel, a-și iubi părinții sau a dori să meargă la biserică vor fi doar acțiuni indiferente din punct de vedere moral, cu excepția cazului în care sunt însoțite de recunoașterea necesară a motivelor corespunzătoare pentru acțiune ca urmare a voinței lui Dumnezeu sau în numele lui Dumnezeu Această înțelegere face actul virtuos și îi asigură justificarea morală, dar în acest fel păcatul moral este determinat și tocmai de actul intern Deci, decisiv din punct de vedere al evaluării morale Capitolul Fundamentele discursului scolastic act dobândit în etica lui Occam "intenții" (intentio) unei persoane cu care efectuează o acțiune Intențiile sunt esența unui act de voință "Potrivit sfinților, nici o faptă nu este nici meritorie, nici condamnabilă, decât din cauza unei intenții bune sau rele; intentia (intentio) este un act al vointei", a argumentat ganditorul După poziţia instanţei umane, faptele externe sunt mai pedepsite decât cele interne Totuși, din punctul de vedere al lui Dumnezeu, lucrurile arată diferit: o persoană care intenționează doar să comită o infracțiune nu este mai puțin vinovat decât cel care a comis-o de facto Acest principiu al eticii vieții interioare este subliniat cu un exemplu simbolic: atunci când doi stăpâni își trimit servitorii să omoare o persoană pe care amândoi nu o iubesc, cel care urăște această persoană mai intens păcătuiește, în ciuda faptului că adevăratul ucigaș poate fi slujitorul celuilalt Astfel, un individ care, potrivit lui Ockham, a comis un păcat moral autentic, poate rămâne în afara pedepsei oamenilor, dar nu poate scăpa de judecata lui Dumnezeu În legătură cu aceasta, cel mai înalt principiu al virtuții morale din învățătura lui era dragostea pentru Dumnezeu Ockham a considerat acest act drept "prima dintre toate faptele bune", este în mod necesar virtuos și nu poate conține nicio depravare Toate celelalte acte interne sunt reunite prin acest act virtuos necesar Mai mult, dragostea pentru Dumnezeu presupune ascultare absolută de ceea ce dorește El, adică trebuie să urmezi cu strictețe preceptele Sale Și întrucât Dumnezeu le-a dat oamenilor intelect, atunci pozițiile minții corecte, determinate într-o situație specifică de viață, trebuie să reflecte cerințele voinței divine Rațiunea corectă prescrie alegerea mijloacelor care sunt pe deplin în concordanță cu actul de a-L iubi pe Dumnezeu Astfel, valoarea etică a unui act moral din învățăturile lui Occam este asociată, pe de o parte, cu corespondența sa cu poziția rațiunii corecte și, pe de altă parte, cu instanța unui act de iubire față de Dumnezeu Prin urmare, a urma voința Divină înseamnă pentru el să-și urmeze propria conștiință și, prin urmare, să urmeze dictatele minții corecte "Aceste norme", explică T M Holapainen, "sunt conectate în teoria etică a lui Ockham; pentru el etica este subiectul legii divine, întotdeauna recunoscută prin rațiune sau conștiință În consecință, în poziția sa, au fost asumate trei opțiuni pentru acțiunile de conștiință Prima este o conștiință corectă, atunci când judecățile rațiunii provin din prudență și sunt în concordanță cu voința lui Dumnezeu cu privire la obligațiile morale ale unei persoane în acest caz particular A doua este conștiința, care se află într-o eroare morală insurmontabilă pentru care individul nu este responsabil A treia este conștiința, care § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală paradisul este criminal vicios, pentru care o persoană trebuie să fie responsabilă Totuși, pentru Ockham, orice act împotriva unei conștiințe rele, indiferent de gradul erorilor acesteia, este ineficient sau deloc fezabil și este incapabil să o facă virtuoasă A acționa împotriva unei conștiințe corecte înseamnă a acționa împotriva lui Dumnezeu, adică, în consecință, a încălca preceptele Sale și a pierde virtutea Un act împotriva unei conștiințe irezistibil de rău nu va duce la nimic, pentru că nu este în puterea unei astfel de persoane să știe că se înșală Acționând ca înainte, o persoană, urmând cerințele conștiinței, într-un anumit sens își păstrează atașamentul față de virtute Numai în al treilea caz, a acționa în conformitate cu o conștiință greșită implică o dublă responsabilitate Făcătorul nu poate fi iertat, căci voința lui alege un act pe care nu ar fi trebuit să-l aleagă, așa că poartă vină suplimentară Nu numai că a comis o faptă rea, dar a făcut și o greșeală în alegerea sa cu voință puternică Acest tip de poziție a lui Ockham demonstrează încă o dată contradicția teoriei sale etice Pe de o parte, el caută să construiască un model autoritar obiectiv de conștiință Pe de altă parte, activitatea acestuia din urmă se bazează pe principiul subiectiv-relativist al "intenției" Această alternativă a servit drept teren fertil pentru dispute și diverse interpretări în rândul ocamiștilor în secolele XIV-XV, iar apoi în epoca Contrareformei - în învățăturile reprezentanților scolasticii a doua Note "A fost o Lumină adevărată care luminează pe fiecare om care vine în lume" (Ioan : ); "Căci lucrurile Lui nevăzute, puterea Lui veșnică și Dumnezeirea Lui, sunt vizibile de la întemeierea lumii prin luarea în considerare a creaturilor, astfel încât acestea sunt fără răspuns" (Romani : ) "Mărcându-se că sunt înțelepți, s-au făcut nebuni" (Rom : ); "Căci nebunia lui Dumnezeu este mai înțeleaptă decât oamenii, și lucrurile slabe ale lui Dumnezeu sunt mai puternice decât oamenii" ( Cor : ); "Aveți grijă, fraților, ca nimeni să nu vă captiveze cu filozofie și înșelăciune deșartă, după datina oamenilor, după elementele lumii, și nu după Hristos" (Col , ); " Împăratul împăraților și Domnul domnilor, singurul care are nemurirea, care locuiește într-o lumină neapropiată, pe care nimeni nu l-a văzut și nu-l poate vedea" ( Tim : - ); " oamenii cu mintea stricată sunt ignoranți în credință" ( Tim : ) Aceasta se referă la problema din cartea a patra a "Metafizicii" a lui Aristotel, în care este formulată extrem de clar: "începutul dovezii nu este [subiectul] dovezii" {Aristotel Cit : În vol T M , S ) Științele nu își dovedesc începuturile, "pentru o persoană", scrie Aristotel în Etica Nicomahică, "deține cunoștințe științifice atunci când are credință într-un anumit sens și principiile îi sunt cunoscute" (Ibid T M , ) p ) Desigur, credința despre care vorbește aici gânditorul grec nu aparține sferei experiențelor personale în spiritul creștinismului sau al oricărei alte forme de religiozitate, ci are un caracter pur mental Capitolul Fundamentele discursului scolastic caracter și este asociat cu cunoașterea "adevărului, primul, nemediat, mai cunoscut și anterioare [premise]" (Ibid T M , P ) În acest sens, trebuie menționat că problema medievală a credinței și rațiunii a fost pusă de un context filosofic larg de înțelegere a fundamentelor cunoașterii ca atare Gilson E Spiritul filosofiei medievale New York, P În acest sens, afirmația despre Toma de Aquino a unuia dintre cercetătorii moderni sună destul de simbolică: "Ar fi foarte scandalos dacă ar auzi că a fost prezentat ca un inovator în probleme fundamentale și ar fi și mai scandalos dacă ar auzi despre el însuși sau despre orice creștin numele "filozof", deoarece acest termen avea adesea un sens derogatoriu pentru autorii latini din secolul al XIII-lea" (Jordan M D Theology and Philosophy // The Cambridge Companion to Aquinas / Ed de N Kretzmann și E Stump (Cambridge, , p ) Mai mult, autorul acestui articol citează statistici conform cărora aproape jumătate ( , %) din corpus de lucrări ale lui Toma d'Aquino sunt "Teologia Sumei" şi comentează "Sentinţa" lui Petru Lombard şi Biblia, adică tratate exclusiv teologice, în timp ce comentarii operele lui Aristotel reprezintă doar % (Ibid R ) Cu toate acestea, este imposibil să nu sesizeze în aceeași "Teologia Sumei" o componentă filozofică impresionantă În plus, rămâne întrebarea cine ar fi fost Toma dacă nu ar fi fost familiarizat cu scrierile lui Aristotel și nu ar fi fost surprins de serioase discuții filosofice care s-au desfășurat în timpul activităților sale În lucrările sale teologice, în polemicile cu averroiştii, Aquino a acţionat adesea tocmai ca un filozof Iar a-l priva de această poziție înseamnă a-i tăia și sărăci moștenirea, a-l priva pe acesta din urmă de plinătatea ideilor Mai mult, înseamnă a priva gândirea medievală de conținutul său remarcabil, de propriul loc specific în istoria metafizicii occidentale Gânditorul medieval "în fața religiei", subliniază A Koyre, "a trebuit să-și justifice activitatea filozofică, dar, pe de altă parte, în fața filosofiei, trebuia să justifice existența religiei" (Koyre A Aristotelismul și platonismul în filosofia medievală // Koire, A Eseuri despre istoria gândirii filozofice, asupra influenței concepțiilor filosofice asupra dezvoltării teoriilor științifice, Moscova, , p Aceasta se referă la clasificarea cunoștințelor speculative propusă de Stagirite în primul capitol al cărții a șasea a Metafizicii În special, o interpretare similară a acestui termen este oferită de G G Maiorov Vezi: Maiorov G G Soarta şi cazul lui Boethius // Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate M , S Boethius Cum Treimea este un singur Dumnezeu, și nu trei zeități // Ibid S "Nu trebuie să permitem imaginației să ne distragă, ci trebuie să ne ridicăm doar cu ajutorul rațiunii pure, abordând fiecare obiect cu rațiune în măsura în care este accesibilă înțelegerii", a spus Boethius (Ibid , p ) Ibid S Ibid P - Așa cum subliniază T Yu Borodai în comentariile la tratatul lui Boethius, afirmația sa, aparent, reproduce poziția lui Stagirit din Etica Nicomahică, unde spune literal următoarele: "Este comun pentru un persoană educată să obțină acuratețe pentru fiecare fel [obiecte] în măsura în care natura obiectului (pragma) o permite "(Aristotel Etica Nico-Machiană // Aristotel Lucrări: În vol T P ); deși Boethius însuși a folosit acest citat, în urma lui Cicero (convorbiri tusculane V, , ) (vezi: Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate S ) Astfel, Edward Mahone, unul dintre autorii cărții The Cambridge History of Philosophy in the Late Middle Ages, scrie că "Seeger nu a afirmat așa-numita teorie § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală adevăr dublu și nici unul dintre contemporanii săi nu a făcut-o" (Mahoney E P Sense, Intellect and Imagination in Albert, Thomas and Siger // The Cambridge History of Later Medieval Philosophy / Ed de N Kretzmann, A Kenny, J Pinborg, Cambridge, , p ) O analiză mai detaliată a literaturii de cercetare și a diverselor puncte de vedere este prezentată în articolul lui A V Appolonov "Daci Boethius și averroismul latin din secolul XIII" (vezi: Appolonov A V Dacicul Boethius și averroismul latin din secolul XIII // Dacicul Boethius din secolul XIII) Op M , S I-LIII) Boethius al Daciei op S Utilizarea terminologiei kantiene în acest caz nu implică susținerea acestui tip de viziune conform căreia filosofia medievală a anticipat într-un fel problemele și ideile kantiene; o astfel de împrumutare terminologică atrage doar atenția asupra faptului că la baza filozofiei lui Kant, de fapt, se află aceleași contradicții și opoziții metafizice care datează din epoca Evului Mediu Și în acest sens, Kant doar continuă și într-un anumit fel completează tradiția discursului scolastic Totodată, trebuie menționat că Kant a fost practic primul gânditor marcant din noua tradiție europeană, care a primit, deși cu unele dificultăți, titlul de profesor și a vorbit de la o catedra universitară Boethius al Daciei op pp - Vezi: Toma d'Aquino Despre eternitatea lumii // Toma d'Aquino op M , S - "Această știință [sacra] (sacra doctrina), scrie Toma în Summa teologii, "poate lua anumite poziții din științele filozofice: nu pentru că depinde de ele, ci numai pentru a face doctrina mai accesibilă înțelegerii Căci ea își primește începuturile nu din alte științe, ci direct de la Dumnezeu prin revelație De aceea ea nu depinde de alte științe ca fiind superioare, ci le folosește ca pe cele inferioare, întrucât [stăpâna] recurge la slujbele slujnicelor "(Toma d'Aquino Suma de Teologie Partea I Întrebări - Kiev; M , , p ) Toma d'Aquino Sumă împotriva păgânilor Carte Dolgoprudny, , p "Dar însăși capacitatea de cunoaștere științifică", scrie Aquino în "Suma teologiei", "nu vine din rațiunea naturală, ci este trimisă în jos prin revelație" (Toma d'Aquino Suma de teologie, p ) "Prin propria natură limitată", explică Thomas J Walgrave, "omul poate înțelege doar lucrurile care devin inteligibile prin lumina înnăscută a intelectului activ (intellectus agens): unitatea substanțelor materiale" (Walgrave JH The Use of Philosophy) în Theology of Thomas Aquinas // Aquinas and Problems of His Time, Haga, , p ) "Doctrina sacră este o știință", spune Toma în Summa Theologia Și aici el face o distincție între științele care "pornesc de la propoziții care sunt evidente în lumina rațiunii naturale, cum ar fi aritmetica, [geometria] și altele asemenea", și altele care pornesc de la propoziții care sunt cunoscute în lumina lui " științe superioare: așa este teoria perspectivei, bazată pe prevederile explicate de geometrie, și teoria muzicii, bazată pe prevederile stabilite de aritmetică Teologia (sacra doctrina) aparține și ea celui de-al doilea fel de științe, care "pornește din prevederile stabilite în lumina celei mai înalte științe predate de Dumnezeu însuși" (Toma d'Aquino Suma Teologiei S - ) Astfel, teologia este destul de o știință și își primește temeliile din Apocalipsa, adică de la Dumnezeu, în care superioritatea ei deosebită "Deducția este metoda lui obișnuită de demonstrație și o folosește în discutarea oricărui fel de problemă, inclusiv a celor care ar trebui să aibă de-a face cu natura lui Dumnezeu În plus, a aderat cu strictețe la principiile contradicției, identității și mijlocului exclus și a folosit în mod liber aceste și alte reguli logice ca explicații pentru acțiunile lui Dumnezeu ", spune M L Kolish (Colish M L Glada Fundamentele discursului scolastic Minorul limbajului: un studiu în teoria cunoașterii medievale Noul rai; Londra, P ) "Învățătura sfântă se bazează și pe mintea omului; nu atunci, desigur, pentru a dovedi credința (căci aceasta ar fi contrar demnității credinței), ci pentru a clarifica alte lucruri despre care se discută această doctrină ", scrie Toma (Toma de Aquino Suma de teologie P ) Toma d'Aquino Sumă împotriva păgânilor S Ibid S "De dragul mântuirii omenești, era necesar ca, pe lângă cunoștințele oferite de știința filozofică bazată pe rațiunea umană, să existe și cunoștințe bazate pe revelația venită de la Dumnezeu" (Toma d'Aquino Suma de teologie, p ) Ordinul a fost numit după fondatorul său, faimosul sfânt medieval și figură religioasă din secolul al XIII-lea Francisc de Assisi Provenea dintr-o familie de negustori, dar, după ce a trecut printr-o criză spirituală profundă, în a părăsit casa tatălui său, renunțând la avere și și-a început viața de cerșetor voluntar Curând a avut asociați, iar în - au întemeiat o fraternitate a minorilor ("frații mai mici") Carta lor a fost aprobată de Papa Inocențiu al III-lea Popularitatea ordinului a dobândit foarte repede dimensiuni întregi europene, ceea ce s-a datorat în mare parte predicilor fondatorului său Pentru Francisc și opera sa, vezi Guerrier W Francis, Apostle of Poverty and Love M , Duns Scotus, ca mulți alți teologi medievali, și-a dedicat întreaga viață studiilor teologice, studiind și lucrând fie la Oxford, fie la Paris De asemenea, a comentat "Sentențe" lui Peter Lombard, care au stat la baza principalelor sale lucrări: "Paris" și "Oxford" Pentru construcțiile sale filozofice complexe și distincțiile rafinate, Duns Scotus a primit titlul de "Doctor subtil" (Doctor Subtilis) Vezi: Zadvorny V L Curriculum vitae benedicti patris loannis Duns Scoți (Biografia lui John Duns Scot) // Blazh John Duns Scoțian Favorite / Comp şi generală ed G G Mayorova M , S - "Duns Scotus îl numea încă pe Aristotel Philosophus, așa cum era obișnuit în tradiția scolastică, dar el se numea catholicus sau theolo-gus" (Vos A Duns Scotus and Aristotel // John Duns Scotus Renewal of Philosophy: Acts of the Third) Simpozion organizat de Societatea Olandeză de Filosofie Medievală Medium Aevum, Amsterdam, Atlanta, , p (Elementa Bd )) În acest context, G G Mayorov spune că "toată scolastica occidentală poate fi caracterizată ca aristotelico-augustinian, a cărei diferențiere a fost determinată de înclinația predominantă a creatorilor săi fie către augustinism, fie către aristotelism" (Mayorov G G Duns Scotus ca metafizician // Fericitul Ioan Duns Scotus, Opere alese, p ) În același timp, așa cum subliniază Ephraim Bettoni, "filozofia lui Scotus este augustinismul, care vizează aristotelismul tomist și caută să se unească într-o sinteză mai deplină și deci mai vitală și perfectă" (Bettoni E Duns Scotus: The Basic Principles of His Filosofie Washington, P ) Este autentic cunoscut faptul că în Henric a devenit profesor de teologie la Universitatea din Paris A luat parte la activitățile comisiei lui E Tampier și, se pare, a fost adevăratul conducător al augustinianismului din timpul său Despre Henric de Gent, vezi: M A Gartsev Despre caracteristicile augustinianismului în a doua jumătate a secolului al XIII-lea - începutul secolului al XIV-lea // Evul mediu Problema S - ; Appolonov A V ) Heinrich de Gent și chestiunea eternității lumii // Z [Revista Facultății de Filosofie a Universității de Stat din Moscova] Nr p - ; ) Henric de Gent și Quodlibeta lui // Anuar istoric și filozofic M , S - " Afirm că această știință [i e teologia] a fost inventată nu de dragul necesarului extern, ci de dragul necesarului intern (de exemplu, pentru încăpățânare) § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală și moderarea pasiunilor și acțiunilor), precum și știința moralității, care, chiar dacă ar fi inventată cu tot ce este necesar [pentru ea] exterior, nu ar fi mai puțin practică", a scris Duns Scot (Blame John Duns Scot Selected) S ) "Rețineți că nimic supranatural nu poate fi arătat prin rațiune naturală că este inerent unui rătăcitor" (Ibid , p ) Duns Scotus scria în acest sens: "Se poate spune că, dacă există argumente irefutabile ale rațiunii în apărarea pozițiilor de credință, nu este periculos să le prezinți nici credincioșilor, nici necredincioșilor Nu este periculos pentru credincioși: pentru profesorii catolici, examinând credibilitatea adevărurilor credinței prin dovezi și încercând să înțeleagă ceea ce credeau, nu intenționau prin aceasta să distrugă meritul credinței, ci, dimpotrivă, Augustin și Anselm credeau că lucrarea lor de dragul înțelegerii adevărurilor credinței a fost vrednică de merită, după capitolul al profetului Isaia: dacă nu crezi, nu vei înțelege; căci crezând ei căutau să înţeleagă ceea ce credeau De asemenea, nu este periculos pentru necredincioși: dacă ar fi posibil să se obțină dovezi incontestabile, și chiar dacă nu ar exista niciuna care să susțină faptul în sine - adică poziția doctrinară - dar ar fi disponibile pentru a dovedi posibilitatea faptului , și atunci ar fi util să le cităm împotriva necredincioșilor, pentru că prin aceasta s-ar convinge cumva să nu se opună adevărurilor date ca fiind imposibile "(Ibid , p ) "Deoarece Esența Divină", explică E Gilson în studiul său fundamental "Istoria filozofiei creștine în Evul Mediu", "este singurul obiect necesar al voinței lui Dumnezeu, nu există nici una dintre esențe finite a căror existență ar fi fi dorit neapărat de Dumnezeu Dumnezeu creează dacă El este dispus să facă acest lucru și numai pentru că El vrea A întreba de ce dorește sau nu Dumnezeu așa și așa ceva înseamnă a întreba despre motivul pentru ceea ce nu are niciun motiv" (Gilson E History of Christian Philosophy in the Middle Ages London, P ) "Pentru atotputernicia lui Dumnezeu, este posibil tot ceea ce nu conține o contradicție evidentă", a afirmat Duns Scotus (Blame John Duns Scotus Selected P ) Barth T A Ființă, univocitate și analogie după Duns Scotus // John Duns Scotus, - / Ed de JK Ryan și W M Bonansea Washington, P Viața lui William de Ockham a fost destul de tradițională pentru un scolastic medieval, dar în același timp s-a dovedit a fi plină de suișuri și coborâșuri tragice, care erau destul de conforme cu spiritul vremurilor A fost membru al ordinului franciscan, a studiat la Universitatea Oxford, a ținut prelegeri și a comentat Biblia și "Sentilele" lui Peter Lombard Cursul obișnuit al evenimentelor s-a schimbat dramatic când, în , cancelarul universității, John Lutterell, l-a acuzat de unele abateri teologice și s-a îndreptat spre Avignon, unde se afla la acea vreme reședința papei Drept urmare, în , Ockham a fost chemat la curtea papală pentru a studia toate circumstanțele cazului Aici a fost implicat în dispute privind respectarea principiului sărăciei evanghelice, a cărui strictă aderență a fost apărat de generalul ordinului franciscan, Mihai de Cesena, care a căzut și el în "robia" din Avignon Temându-se de pedepse dure, ei au părăsit în secret orașul și au fugit la München la curtea lui Ludwig de Bavaria, care era liderul implacabil al opoziției anti-papale Ockham, după cum se știe, a luat parte activ la această confruntare; a murit în , după moartea lui Ludwig William de Ockham Scrieri filozofice Indianapolis, P " Se poate dovedi că Dumnezeu există altfel, dacă printre cei care există nu există unul [existent], mai primar și mai desăvârșit decât care nu există nimic, va fi o plecare spre infinit Dar nu rezultă din aceasta că este posibil să se dovedească că un astfel de [existent] este unul singur: aceasta, - spune W Ockham, - o ținem numai prin credință "(Ockham W Chosen M , P ) Capitolul Fundamentele discursului scolastic WUliarn din Ockham Scrieri filozofice p "Introducerea" lui Porfiry în "Categoriile" lui Aristotel // Aristotel Categorii M , S Aristotel Metafizica // Aristotel Cit : În vol T S Boethius Comentariu la Porfiry // Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate S Ibid S Ibid S Neretina S S Abelard şi trăsături ale filosofării medievale // Abelard P Tratate teologice M , S - Abelard P Tratate teologice pp - Ibid S Ibid S Ibid pp - Toma d'Aquino suma de teologie Întrebarea : Despre adevăr // Vestnik RKhGI Problemă S Toma d'Aquino Sumă împotriva păgânilor S Sancti Thomas de Aquino Suma theologiae Torino, S - -Da, în conformitate cu practica general acceptată, în absența unei traduceri în rusă a unei anumite secțiuni, vor fi indicate cartea, întrebarea și articolul În acest caz, prima parte este desemnată Ia (Pars Prima), a doua parte - Pa (Pars Secunda), prima secțiune a celei de-a doua părți - Ia Pae (Pars Prima Secundae), secțiunea celei de-a doua părți a doua - Pa Pae (Pars Secunda Secundae), partea a treia - ПІа (Pars Tertia), q - "întrebări" (questiones), art - articole, ad - note Deci, de exemplu, pentru acest text: ST In absenta Q Art "Ideea inteligibilă (specie inteligibilis) este principiul formal (începutul) activității mentale: ca formă a oricărui agent, este principiul activității sale", scrie Toma (Toma d'Aquino Suma împotriva neamurilor P ) ) În același timp, în note, traducătorul tratatului, T Yu Borodai, a făcut următoarea remarcă: "Este posibil să se traducă specie intelligibilis în rusă în cuvinte latine - ca "formă inteligibilă", în rusă - ca o "idee inteligibilă" Întrucât aici Toma introduce probleme teologice cu originea în filosofia platoniciană, și anume: dacă ideile (prototipurile eterne ale universului) preexistă cu Dumnezeu, sau coexistă cu El în mintea Lui, sau sunt create de Dumnezeu, traducătorul a considerat că este posibil să se traducă în această specie de caz ca "idee", trimițând cititorul la discuțiile despre Platon și Philon din Alexandria" (Ibid , p ) "Imaginea (specia)," subliniază E Gilson în această privință, "nu este ceea ce gândul știe despre un lucru, ci ceea ce cunoaște el" (Gilson E Selected Vol : Thomism Introduction to Philosophy St Toma d'Aquino, Moscova, Sankt Petersburg, , p ) "Mintea", spune Toma, "nu este niciodată înșelată în cunoașterea a ceea ce este [acest lucru] (quod quid est), la fel cum simțul nu este greșit în ceea ce privește senzația actuală" (Toma d'Aquino Suma împotriva neamurilor) P ) Latinul quod quid est exprimă un concept extrem de simplu Reproducând terminologia aristotelică, acest cuvânt reflectă sensul ontologic al definiției adevărului în teoria lui Toma Gilson E The Christian Philosophy of St Toma d'Aquino New York, P MacDonald S Teoria cunoașterii // The Cambridge Companion to Aquinas p Fericire John Duns Scoțian Favorite S Ibid S Ibid P - Trebuie remarcat faptul că o anumită natură problematică a teoriei tomiste a abstractizării, în special în ceea ce privește trecerea de la senzorial § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală un comentator atât de remarcabil al operelor lui Toma d'Aquino, cum a recunoscut Etienne Gilson: "Pentru ca imaginea senzuală a unui obiect să devină o formă inteligibilă a minţii posibile, ea trebuie transformată Acesta este ceea ce se înțelege când se spune că mintea activă se îndreaptă către reprezentări pentru a le ilumina (iluminatorul) Această iluminare a imaginilor senzoriale este esența abstracției Imaginează-ți exact ce anume Sf Thomas, este extrem de dificil "(Gilson E Selected T : Thomism S ) Bettoni E Duns Scotus: Principiile de bază ale filosofiei sale p Fericire John Duns Scoțian Favorite S "Entitățile universale", explică E Bettoni, "în loc să fie situate în lumea transcendentală, ar trebui să se găsească chiar în inima realității sensibile" (Bettoni E Duns Scotus: The Basic Principles of His Philosophy P ) Adams MM Universale la începutul secolului al XIV-lea // The Cambridge History of Later Medieval Philosophy p Occam W Selectat S Ibid S Ibid S Despre "nominalismul" lui Luther vezi, în special, White G Luther as Nominalist: A Study of the Logical Methods Used in Martin Luther's Disputations in the Light of Their Medieval Background Helsinki, Știința creștină sau fundamentele Sf hermeneutica și elocvența bisericească Crearea Fericitului Augustin, Episcop de Hipona Kiev, S Gilson E Istoria filosofiei creştine în Evul Mediu Ch III: Toma d'Aquino // Verbum Emisiune : Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne SPb , S Toma d'Aquino Sumă împotriva păgânilor S Ibid S Aristotel Metafizică p - Toma d'Aquino suma de teologie S "Unul este esența, celălalt este existența Acesta din urmă diferă de esență prin faptul că nu este substanțial, ci accidental", a scris Avicenna în Metafizica sa (Ibn Sina, Selected Philosophical Works M , , p ) Gilson E The Christian Philosophy of St Toma d'Aquino p Boethius Cum pot fi bune substanțele, în virtutea faptului că există fără a fi bunuri substanțiale // Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate S Toma d'Aquino Despre ființă și esență // Verbum Emisiune S Toma d'Aquino suma de teologie S John Duns Scotus Scrieri filozofice: o selecție Indianapolis; Cambridge, P Ibid p "De fapt, el nu a fost niciodată în stare să înțeleagă cum o potență ar putea fi numită reală, adică să existe în afara cauzei ei și, în același timp, să nu aibă propriul act care o constituie ca potență reală, fie că este prima materie sau esență Această aparentă lipsă de înțelegere a fost comună întregii școli augustiniene Niciun critic al lui Scotus, însă, nu s-a gândit vreodată să se întrebe dacă o lipsă similară de înțelegere ar putea fi inerentă complexităților inerente însuși conceptului de potență aristotelică, mai ales când un astfel de concept este privit din punctul de vedere al teoriei creaționiste Ar putea Duns Scotus să aibă dreptate când a spus că un asemenea concept presupune o contradicție? Oricare ar fi cazul, un lucru trebuie Capitolul Fundamentele discursului scolastic apar în minte: în acest contrast de vederi se află rădăcina tuturor contradicțiilor dintre metafizica lui Duns Scotus și metafizica lui Aristotel", subliniază Ephraim Bettoni (Bettoni E Duns Scotus: The Basic Principles of His Philosophy P ) William de Ockham Scrieri filozofice p Ibid p Sombart W Bourgeois Studii despre istoria dezvoltării spirituale a omului economic modern M , S Ibid S Potts T C Conscience in Medieval Philosophy Cambridge, P Copleston F C Aquinas Introducere în filosofia marelui gânditor medieval Dolgoprudny, , p ST Ia Pae Q Art Ad - În acest caz, se indică prima secţiunea cărţii a II-a a Rezumatelor de Teologie, iar ultima cifră indică numărul răspunsului la dificultăţile pe care Toma, urmând tradiţia scolastică, le dădea de obicei la sfârşitul întrebare după decizia sa El a citat toate contraargumentele la începutul fiecărei întrebări Gilson E Favorite T : Tomism S Le Goff J Un alt Ev Mediu Timpul, munca și cultura Occidentului Ekaterinburg, , p Sombart W Bourgeois S Le Goff J Lumea medievală a imaginarului M , S "Crearea Purgatoriului", subliniază J Le Goff, "a fost una dintre primele mărturii ale importanței sporite acordate în ultimele secole ale Evului Mediu judecății individuale Timpul de ședere în Purgatoriu, pe care Domnul îl determină pentru fiecare în momentul morții sale, este, fără îndoială, un timp individual Este individual, pentru că, ca și viața pământească, este diferit pentru fiecare Este individual și pentru că depinde în mare măsură de acțiunile individului Dacă după moarte perioada de ședere în Purgatoriu depinde de mijlocire, atunci înainte de moarte, atât meritele, cât și faptele rele, atât virtuți, cât și vicii, atât pocăința, cât și reapariția abaterilor, ambele mergând la spovedanie și neglijând acest procedeu, precum și pocăința pe care viitorul decedat a avut sau, dimpotrivă, nu a avut timp să facă" (Ibid , pp - ) "Conștiința" (syneidesis; conscientia; synderesis) se întoarce la synoida, care înseamnă "Știu cu " De obicei se presupun cunoștințe despre o altă persoană, care pot fi folosite pentru a dovedi "pentru" sau "împotrivă", de aceea synoida ajunge la sensul "a depune mărturie, a mărturisi" Conștiința latină este o transliterație a syneidesis (vezi: Potts T C Conscience in Medieval Philosophy P - ) Există diverse interpretări despre semnificația cuvântului grecesc antic "conștiință" în literatura de cercetare rusă Deci, V N Yarkho în anii a sugerat că celebra artă din Oresteul lui Euripide "nu predetermina deloc apariția fenomenului conștiinței Verbul synoida apare aici în același sens de "[bine] cunoaște", în care este atestat în repetate rânduri în izvoarele contemporane lui Euripide și în Euripide însuși (Med ; Ipp ; Ger ) "(Yarkho V N Au avut grecii antici o conștiință? // Yarkho V N Culegere de lucrări Literatura greacă veche Tragedie M , P ) În același timp, omul de știință se referă la experiența cercetării germane, în special a lui F Zucker, în care substantivul synesis este tradus prin die Einsicht - "înțelegere" (vezi: Zucker F Syneidesis - Conscientia: Ein Versuch zur Geschichte des sittlichen Be-wusstseins im griechischen und griechisch-romischen Altertun (Jenaer Akad Reden , ) // Zucker F Semantica Rhetorica Ethica Berlin, , p - ) De fapt, V H Yarkho susține că în tragedia clasică greacă antică este imposibil § Conştiinţa şi problemele moralei în gândirea medievală este posibil un apel la conștiință, deoarece eroii în acțiunile și evaluările lor nu provin din contradicții și căutări interne, ci din rușine și rușine în fața altora, le este frică de pierderea propriei lor viteji în ochii celorlalți Cu toate acestea, el admite că conceptul de syneidesis "devine destul de comun deja în ultimul sfert al secolului al V-lea" (Yarkho V N Au avut grecii antici o conștiință? S ) A A Stolyarov vorbește despre acest subiect în sens invers: "Putem să luăm în considerare cu siguranță Yegir Og unul dintre primele cazuri de utilizare strictă a termenului de sineidesis/sineză în sensul de "conștiință"" {Stolyarov A A Fenomenul conștiinței în conștiința antică și medievală (la formularea problemei) // Anuar istoric și filozofic M , S ) Este de remarcat faptul că, pentru a-și confirma punctul de vedere, se referă și la lucrările lui F Zucker În același timp, A A Stolyarov este de acord că "în conștiința morală a Evului Mediu timpuriu, fenomenul conștiinței ocupă un loc cu totul excepțional" (Ibid , p ) Mai mult, el numește întreaga tradiție creștină "cultură a conștiinței", care o deosebește fundamental de gândirea natural-cosmică a Antichității, în cadrul căreia sistemul de ordine juridică a căpătat cea mai importantă semnificație în structura conștiinței morale În acest sens, G G Mayorov a luat o poziție extrem de categorică: "Conceptul de conștiință era practic necunoscut în antichitate Etica antică este pur raționalistă și naturalistă Era puțin interesată de atitudinea subiectivă a unei persoane față de comportamentul său; era mai important să se stabilească modul în care acest comportament se potrivește unui standard obiectiv, rezonabil, supraindividual "(Mayorov G G Formarea filosofiei medievale (patristică latină) M , P - ) Stolyarov A A , Liberul arbitru ca problemă a conștiinței morale europene M , S Această poziție este exprimată pe deplin în celebrul text biblic: "Căci nu înțeleg ce fac; pentru că nu fac ceea ce vreau, ci fac ceea ce urăsc" (Rom : ) Saarinen R Slăbiciunea WilI în gândirea medievală: De la Augustin la Buri-dan Helsinki, P Potts TC Conscience in Medieval Philosophy p Despre conceptul de "contingent", vezi: Bandurovsky K V "Contingent" în filosofia lui Toma d'Aquino şi problema liberului arbitru // Anuarul istoric şi filosofic S - ST In absenta Q Art Conceptul latin de habitus este destul de ambiguu și, prin urmare, dificil de tradus în mod adecvat Practica recentă de a-l translitera în rusă ca "habitus" sau "habitus", în conformitate cu tradițiile europene, încă nu rezolvă problema înțelegerii sensului său În același timp, M Baylor admite că "conceptul tomist de habitus este transmis complet inadecvat de cuvântul englez obicei" Mai departe, el subliniază că "conceptul de îndemânare ("maiestrie", "artă") este oarecum mai apropiat - dispoziția stabilită sau înclinația predominantă a unei abilități, prin care putem efectua acțiuni de un fel special de bunăvoie și cu ușurință În plus, el observă că "habitus este uneori tradus și ca "caracteristică specifică" sau "a doua natură" (Bayog M G Act ion and Person Conscience in Late Scholasticism and the Young Luther Leiden, , p ) ST In absenta Q Art Ibid Aristotel Etica Nicomahea S ST Ia Pae Q Art ST Ia Pae Q Art Capitolul Fundamentele discursului scolastic "Voința este complet liberă în a se defini", notează autorul articolului "Voluntarism of Duns Scotus" (Boansea VM Duns Scotus' Voluntarism // John Duns Scotus, - P ) Vina John Duns Scoțian Favorite S Ibid S Bettoni E Duns Scotus: Principiile de bază ale filosofiei sale p Vina John Duns Scoțian Favorite S "Influenţa pasiunii senzuale asupra voinţei presupune consimţământul voinţei Când voința nu este de acord, facultatea sensibilă este supusă acestei non-voințe și, prin urmare, nu afectează voința În cele din urmă, singura cauză a înclinațiilor în voință este voința însăși, la fel ca în puterea voinței de a nu săvârși niciun act al voinței Voința poate controla pasiunile senzuale, fiind de acord sau nu cu ele", explică T M Holapainen poziția lui Ockham (William Ockham's Theory of the Foundations of Ethics Helsinki, P ) Ibid p Occam W Selectat S Ibid T M Noirainen Theory of the Foundations of Ethics a lui William Ockham p Capitolul "RENAȘTEREA SCOLARĂ" A SECOLULUI AL -lea: A DOUA SCOLASTICĂ § RENESTIREA SCOLARIILOR ÎN PRIMUL TREEI AL SECOLULUI XVI SCOALA SALAMANCA Remarci introductive Reînvierea scolasticii - o formă aparent tipică de speculație medievală - la răsturnarea New Age necesită reflecție Care este motivul acestui fenomen? Ultimele capitole ale cărții sunt dedicate răspunsului la această întrebare Dar observațiile preliminare ar trebui făcute imediat Secolul al XVI-lea nu poate fi atribuit Evului Mediu "Toamna Evului Mediu", despre care a scris J Huizinga, este înlocuită de "primăvara timpurie" a New Age - epoca schimbărilor dramatice în viața Europei A fost o epocă în care, în confruntările religioase, interetnice, coloniale și în timpul primei revoluții burgheze, au început să se afirme noi principii politice și juridice bazate pe o viziune juridică asupra lumii Antreprenoriatul a continuat să se dezvolte în economie, s-au consolidat relațiile de piață, care sunt asociate cu circulația rapidă a valorilor mobiliare, a împrumuturilor etc , iar bogățiile și oportunitățile Lumii Noi au fost stăpânite în mod activ În acest moment, în cuvintele lui X Ortega y Gasset, "Renașterea ne-a dat roadele cele mai mature" în artă, literatură, au început o serie de descoperiri științifice, prefigurand revoluția intelectuală a secolului al XVII-lea, formarea modernului a avut loc civilizația, s-a născut o nouă viziune asupra lumii, când percepția antropocentrică a lumii s-a combinat în mod bizar cu o nouă realitate eurocentrică - lumea s-a extins ca urmare a descoperirilor geografice, în care Europa creștină a aspirat să joace un rol principal Capitolul Scolasticismul a rămas la acea vreme singura formă sistematică de gândire, incluzând teologia, metafizica, fizica, logica, etica, antropologia, teoria dreptului și a politicii, estetica și alte științe Învățământul era școlar la universități, care aveau monopolul pregătirii specialiștilor calificați - avocați, medici, funcționari, oameni de știință Influența scolasticii i-a afectat într-o mai mică măsură pe cei care nu au urmat cursurile universitare (Au fost mulți dintre aceștia printre reprezentanții culturii renascentiste Este suficient să ne amintim, de exemplu, de un absolvent al școlii comunale a lui Dante sau Leonardo da Vinci, care a primit pregătire profesională în atelierul unui sculptor Și totuși, pentru tineri oameni care doresc să obțină o educație, cea descrisă de Cervantes în "Don Quijote" "calea spinoasă și grea" a studiilor universitare, prin care " poticnindu-se și căzând, ridicându-se pentru a cădea din nou, ajung la râvnitul academic gradul" ) Scolastica, ca viziune holistică asupra lumii construită pe baze teologice, a trebuit să caute răspunsuri la principalele întrebări filosofice despre Dumnezeu, lume și om în noua situație Aceste eforturi intelectuale ale teologilor catolici - dominicani, franciscani, augustinieni și, bineînțeles, iezuiți - au dat naștere fenomenului celei de-a doua scolastici a secolului al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea; care a jucat literalmente rolul unei școli pentru noii filozofi europeni În ajunul scolasticii a doua Universități și filozofie la sfârșitul secolului al XV-lea - începutul secolului al XVI-lea La cumpăna secolelor XV-XVI Gândirea scolastică din Europa se afla într-o stare de declin, dezintegrandu-se într-o serie de tendințe și "școli", ceea ce a dus la discuții între ei pe o varietate de probleme, de interes în principal doar pentru o corporație de profesori universitari La acea vreme, Universitatea din Paris a rămas principala instituție de învățământ din Europa La Paris, studenții din diferite țări au studiat teologia cu interes, deoarece, pe de o parte, facultatea de teologie a Sorbonei era considerată cea mai cunoscută din Europa, iar pe de altă parte, instituțiile de învățământ din mai multe țări, în special Italia, Spania și Portugalia, au urmat tradiția "Bologna" de a construi universități, favorizând Facultatea de Drept (Universitatea model de la Bologna a fost creată în secolul al XI-lea pe baza unei școli de drept, astfel încât principala facultate "profesională" de acolo a fost considerată drept, în timp ce la Universitatea din Paris rolul principal l-a jucat facultatea de teologie ) La Paris, la facultatea de teologie, profesorii care au aderat la linia "ocamismului francez" s-au bucurat de influență La această linie, care a aparținut "noului mod" (via moderna), faceți referire § Reînvierea scolasticii în prima treime a secolului al XVI-lea Şcoala Salamanca Amintim că Jean Buridan (c -c ), generalul augustinian Grigore de Rimini (c - ), Nicolae de Otrekur (c în secolul al XV-lea; această dezvoltare a fost asociată cu numele lui Pierre d'Ailly ( - ) și al elevului său Jean Gerson (d ) În momentul în care ne interesează, nominaliştii de la Universitatea din Paris erau cea mai influentă forţă, iar influenţa lor a fost transmisă pe scară largă prin sistemul educaţional în alte ţări din Europa, inclusiv Spania şi Portugalia În Spania, facultățile teologice la începutul secolului al XVI-lea erau doar în trei universități - Salamanca, Valladolid și Lleida; putin mai tarziu ( ) s-a deschis o asemenea facultate in orasul Alcal £ de Henares, la nou-creata universitate Nominalismul a fost cel mai răspândit tocmai în Alcalo, unde din până în a existat un departament de nominaliști, sau un departament nominalist, căruia - după obiceiul existent - i s-a dat numele unui gânditor ale cărui idei au stat la baza predării Pentru această catedră, un astfel de filozof a fost nominalistul german Gabriel Biel ( / - ), profesor la Universitatea din Tübingen și autor al propriilor comentarii despre "Sentențe" lui Peter Lombard, precum și "Prezentare prescurtată sau culegere de comentarii asupra Sentențelor lui Wilhelm Ockham" În același timp, într-o altă universitate, mai veche și mai faimoasă din Spania, Salamanca, au urmat într-o mai mare măsură învățăturile lui Grigore de Rimini Cei mai cunoscuți profesori nominaliști de la Alcalò au fost Juan de Medina ( - ) și Pedro Sánchez Ciruelo ( - ) Acesta din urmă este interesant, de exemplu, prin aceea că, nefiind tomist și ocupând în același timp scaunul Sf Thomas, a scris lucrări mai degrabă logico-matematice, în timp ce a redus comentariile la "Suma teologiei" atribuită de poziția sa la "Descrieri ale "Sumei divinului Toma d'Aquino"" - "Parafraze", limitând materialul la prima parte a "Sumei" (Parafrază în Summam Divi Thomae Aquinatis) Trebuie remarcat faptul că nominalismul spaniol arăta mai "moale", "slăbit" decât francezul Același Gabriel Biel s-a dovedit a fi solicitat ca "figură nominală" pentru numele catedrei, deoarece pentru spanioli a simbolizat o învățătură "vie", pe lângă logică, având acces la probleme teologice, morale și antropologice Aceasta a devenit nu numai o trăsătură specifică a dezvoltării scolasticii în Spania, ci și una dintre trăsăturile esențiale în viața universităților spaniole și portugheze O altă trăsătură strâns legată de atmosfera intelectuală și religios-morală din societate, mentalitatea Capitolul elita spirituală (care, la rândul ei, a influențat renașterea și dezvoltarea ulterioară a scolasticii), ideile umanismului creștin au devenit o influență semnificativă (atât în mediul universitar, cât și în societate în ansamblu) Începutul renașterii scolasticii și umanismului creștin Vorbind despre umanismul creștin, ne referim în primul rând la doctrina antropologică religios-umanistă a lui Erasmus din Rotterdam și a adepților săi spanioli "Filosofia lui Hristos" a lui Erasmus a dat naștere la numeroase interpretări în Spania Această "înrădăcinare în pământul spaniol" nu a fost întâmplătoare "Motivul constă în situația socio-politică și culturală care s-a dezvoltat în Peninsula Iberică Interesul pentru Antichitate, pentru filologia clasică a fost combinat cu o profundă conștiință națională de sine Ideile umaniste au contribuit la întărirea tendinței critice în gândirea publică: condamnarea ignoranței și abuzului clerului, discursuri împotriva scolasticii, solicitări pentru studiul textelor originale ale Sfintei Scripturi " În ciuda rădăcinilor sale olandeze, umanismul creștin în Spania s-a transformat într-un fenomen independent A fost un fel de reacție pre-reformă (sau care urmează în paralel doctrinele reformei) la criza catolicismului și a gândirii scolastice Succesul erasmismului în Spania a fost cauzat de o strânsă legătură cu problemele spaniole propriu-zise: nevoia de a lupta împotriva corupției în Biserică (amintim că corupția înseamnă literalmente pagubă, declin, dezordine), dorința de a restabili puritatea credinței creștine, dispute asupra posibilității interpretărilor raționale ale sursei primare a credinței, despre limitele minții etc Așa-numitul mit al lui Hristos a devenit popular, interpretând metaforic umanitatea ca trup mistic al lui Hristos, din care fiecare persoană este parte Exemple de interpretare a "filozofiei lui Hristos" sunt ideile fraților de Valdes^ Alfonso ( - ) și Juan >> ( - ) Primul, care a servit ca secretar personal al Regelui Spaniei și al Sfântului Împărat Roman Carol al V-lea, a fost autorul a două dialoguri Într-una dintre ele, Valdez discută despre depravarea curiei papale, în cealaltă continuă această temă, ducând cititorul la ideea necesității unei reforme a catolicismului, reflectând asupra adevăratei doctrine creștine, căreia i se poate opune la Roma oficială Potrivit lui Alfonso de Valdes, membrii corpului sunt egali între ei, deși sunt diferite în funcție Prin analogie, această judecată s-a extins la viața socială, o persoană a fost recunoscută ca centru al lumii reale (create), în timp ce fiecare individ era considerat de neînlocuit și unic Un punct important în ideile lui Alfonso de Valdes a fost raționamentul § Reînvierea scolasticii în prima treime a secolului al XVI-lea Şcoala Salamanca notiunea de libertate personala neconditionata a unei persoane; libertatea a fost înțeleasă ca un dar divin dat omului împreună cu creația, și nu un drept pentru care trebuie să lupte Mai mult, dacă Erasmus avea mai degrabă un aspect teologic al libertății, atunci Alfonso de Valdez o consideră atât în sens abstract-teologic, cât și în sens practic Al doilea frate, Juan de Valdes, a fost, de asemenea, puternic influențat de ideile lui Erasmus, cu care era prietenos și coresponda Peruanul Juan de Valdes deține scrieri pe o temă religioasă, în care sunt privite ideile de "corecție" a Bisericii Catolice și, în plus, "Dialogul asupra limbii" , unde el, în spiritul lui Erasmus, a vorbit despre problemele de limbă și stil, aducând un omagiu limbii literare spaniole și oferind liniuța de a-și folosi capacitățile Având în vedere fondul intelectual pe care a început să se contureze renașterea gândirii scolastice în Spania și observând importanța ideilor umaniste renascentiste ca una dintre componentele acestui proces, nu putem să nu menționăm o figură extrem de importantă care depășește sfera Cultura Spaniola Vorbim despre Juan Luis Vives ( - ) Vives, care s-a născut la Valencia și a studiat la Paris, și-a petrecut cea mai mare parte a vieții în Europa de Nord - în Anglia, unde a predat la Oxford, și în Țările de Jos (mai precis, în Belgia, unde a murit la Bruges) A fost prieten cu Erasmus și autorul unei serii de idei originale în filosofie, care au avut o influență certă asupra dezvoltării scolasticii Să observăm că ideile asupra cărora ne oprim au multe în comun cu opiniile filosofice ale gânditorilor New Age Aceasta se referă în primul rând la ideea "restaurării științelor", pe care Vives a prezentat-o în eseul său "Despre științe, XII cărți" (De disciplinis, libri XII, ) - cu câteva decenii înainte ca Francis Bacon să înceapă să scrie despre aceasta subiect Vives a prezentat o schiță a stării contemporane a științei și și-a propus propriile "măsuri de depășire a crizei", printre care, în special, s-au făcut apel la o înțelegere experimentală a lumii și la dezvoltarea unei metode inductive Deși Vives practic nu a trăit în Spania, ideile sale au influențat formarea conceptului pedagogic al lui Ignacio Loyola, care a devenit atât de succes și de popular în secolele XVII-XV; în strânsă legătură cu sistemul de învățământ al iezuiților, s-a format și a doua scolastică, care, după cum știm, a atins apogeul până la sfârșitul secolului al XVI-lea În tratatul său "Despre suflet și viață" (De anima et vita, ), Vives consideră doctrina sufletului, adică psihologia, ca un domeniu special independent de cunoaștere științifică care nu studiază "natura" abstractă a suflet, ci formele de manifestare a capacităţilor sale Capitolul Pe lângă împărțirea tradițională a abilităților cognitive umane în rațional și senzual și împărțirea minții în teoretice (speculative) și practice (scopul primului este de a înțelege adevărul, al doilea este de a înțelege binele), Vives a propus metoda introspecţiei ca modalitate de autocunoaştere - autoobservarea empirică internă El a prezentat, de asemenea, teoria anticipațiilor, prin care a înțeles informații preliminare provenite din lucruri naturale și structurate în limitele cunoașterii senzoriale Să observăm că reprezentanții scolasticii secolului al XVI-lea erau bine familiarizați cu aceste idei În special, Vives (deși doar într-un singur loc) este menționat în "Comentariile sale la cărțile lui Aristotel "Despre suflet"" de Francisco Suarez "Filosofia selectivă" a lui Vives conținea un principiu metodologic important (amintește foarte mult de una dintre regulile carteziene pentru îndrumarea minții), conform căruia nu trebuie să aderăm necondiționat la nicio școală filosofică, ci să alegem din fiecare tradiție acele poziții care sunt cele mai bune în concordanţă cu adevărul Acest principiu, deși într-o versiune mai netezită, mai moale, a țesut și adepți printre reprezentanții scolasticii secunde; acest lucru este valabil mai ales pentru iezuiți Alte exemple de filosofare non-scolastică care au influențat indirect renașterea scolastică au fost ideile lui Miguel Sereete ( / - ), autorul conceptului original de filosofie naturală, care s-a dovedit a fi atât în afara catolicismului și protestantismului, cât și a filozofiei naturale a lui Sebastian Fox Morsillo ( - ?), în care a aplicat metoda geometrică cu mult înaintea lui Spinoza în construirea raționamentului despre natură și om Pe lângă ideile umaniste, renașterea incipientă a scolasticii a fost influențată de schimbări politice, geografice și economice, asociate în primul rând cu descoperirea Americii și cucerirea urmărită activ de autoritățile spaniole Toate acestea au constituit un întreg complex de probleme care trebuiau înțelese scoala Salamanca Deși filosofia nominalistă gravitând spre logică a prins rădăcini mai ales la Alcalo, la Universitatea din Salamanca, poate cea mai faimoasă și renumită instituție de învățământ spaniolă dintre europeni, nominalismul la începutul secolului al XVI-lea a avut și un impact Universitatea din Salamanca, fondată la începutul secolului al XIII-lea, a fost cea mai veche și eminentă, una dintre cele zece universități de top din Europa Este suficient să spunem că Lope de Vega, Tireo de Molina, Calderon, Quevedo au studiat în sălile de clasă; Din zidurile sale au ieșit personalități religioase, teologi și filozofi - Ignacio Loyola, dominicanul Melchor Cano, iezuitul Juan Mariana Fondat § Reînvierea scolasticii în prima treime a secolului al XVI-lea Şcoala Salamanca în de către regele Alfonso al IX-lea al León, universitatea s-a bucurat întotdeauna de sprijinul monarhilor În secolul XV un nou impuls dezvoltării sale a fost dat de Papa Benedict al XIII-lea, precum și de "Maiestitățile lor catolice" Ferdinand și Isabella, care au ajutat în mod semnificativ universitatea cu bani și i-au oferit privilegiile necesare La începutul secolului al XVI-lea la Universitatea din Salamanca exista o anumită structură de catedre teologice și filosofice, unde predau profesori din diverse domenii Rețineți că departamentele din acea epocă erau ceva diferit de subdiviziunile instituțiilor moderne de învățământ superior interne (și parțial străine) Acestea erau mai degrabă "unități de personal" în care erau numiți profesori, chemați să preleze într-o anumită disciplină Prelegerile s-au susținut nu numai în cadrul unor cursuri strict limitate, ci și în conformitate cu planuri axate pe comentarea unor texte specifice - de la diferite cărți ale Scripturii la "Sentințe", "Sume" și alte lucrări Conducerea Universității din Salamanca, o fostă instituție de învățământ regală (și nu bisericească), a asigurat ca problemele fundamentale ale teologiei, filosofiei și moralei să fie acoperite în spirit academic, în afara disputelor religioase și ideologice Fiecare elev, înainte de a-și alege o direcție mai acceptabilă pentru el - occamist, scotist sau tomist, trebuia să primească o bună educație de bază Respectarea acestor tradiții a făcut ca sistemul de învățământ din Salamanca (și alte universități din Peninsula Iberică) să fie stabil, dar conservator Atât în rândul nominaliştilor, cât şi printre reprezentanţii "modului vechi" - tomişti, scoţiţi, adepţi ai lui Bonaventura etc - au înflorit comentariile banale, necreative, analiza întrebărilor "himerice" precum numărul de îngeri care pot încăpea pe vârful un ac (în timp ce bineînțeles că în astfel de discuții s-ar putea găsi un anumit sens logic și filozofico-teologic) În contextul "scăderii" problemelor scolastice, au fost necesare crizei filozofiei universitare, idei noi, pași îndrăzneți și reforme Aceste reforme au fost întreprinse de dominicanii tomiști care predau în Salamanca Cu ei a început renașterea filozofiei școlare în Spania și ei au devenit fondatorii școlii de la Salamanca În Peninsula Iberică, erau mândri că două dintre cele mai cunoscute asociații monahale, probabil, au fost fondate de spanioli Ignacio Loyola și ordinul iezuit sunt pe locul doi pe această listă scurtă Pe primul loc în cronologie ar trebui să fie Sf Dominic (nobilul castilian Domingo de Guzman, - ) Ordinul Predicatorilor, aprobat de Papa Inocențiu al III-lea în , Capitolul avea o serie de caracteristici În primul rând, dominicanii au combinat cu succes viața monahală cu o activitate activă de predicare, deși acest lucru a fost împotriva scopului definit inițial al ordinului În al doilea rând, unul dintre aspectele importante ale vieții spirituale și intelectuale a ordinului a fost păstrarea fundamentelor doctrinei creștine și a adevăratei credințe Printre aceștia s-au numărat multe personalități semnificative care au lăsat o amprentă notabilă în istoria Bisericii Era un "ordin al teoreticienilor", ai cărui membri se distingeau printr-un nivel ridicat de educație Teologia și filosofia au ocupat întotdeauna un loc de cinste printre ocupațiile dominicane Este suficient să ne amintim faptul binecunoscut că printre medicii dominicani se numărau Albertus Magnus și Toma d'Aquino Școala de la Salamanca este o mișcare în gândirea spaniolă din secolul al XVI-lea, al cărei scop principal a fost renașterea teologiei; această mișcare a cuprins trei generații de teologi, profesori ai facultății de teologie a Universității din Salamanca, începând cu Francisco de Vitoria, fondatorul școlii, și terminând cu gânditorii de la începutul secolului al XVII-lea Ei erau uniți de un stil și spirit care combina tradițiile scolasticii medievale și metoda istorico-critică caracteristică umanismului renascentist, care putea fi aplicată pentru a înțelege problemele teologice Era o asociație de teologi, gânditori socio-politici, filozofi, teoreticieni ai dreptului, economiști, legați prin "unitatea spațiului și timpului" Începutul teoretic general al acestei mișcări a fost tomismul, mai precis, "Summa Theologiya" a lui Aquino, ca fundament fundamental al teologiei și filosofiei, iar una dintre trăsăturile caracteristice a fost începutul procesului de secularizare a filosofiei, crearea unui ansamblu a doctrinei filozofice independente de teologie, care s-a încheiat în scrierile iezuiților la sfârșitul secolului al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea Prima generație a școlii din Salamanca este fondatorul acesteia, Francisco de Vitoria, iar a doua (nu doar ca cronologie, ci și ca importanță) a reprezentantului ei, Domingo de Soto A doua generație include studenți din Vitoria și Soto - profesorii Melchor Cano, Mancio de Corpus Christi, Pedro de Sotomayor, Juan de Peña, Juan Gil de Nava (singurul laic dintre aceștia), profesorii asistenți Vicente Barron, Diego de Chavez, Domingo de las Cuevas, Ambrosio de Salazar A treia generație a școlii a fost formată din elevi ai lui Cano, Mancio și alții: Juan de Guevara, Bartolome de Medina, Domingo Banez Profesorii lor asistenți, precum și profesori ai departamentelor "junior" au fost: Juan Gallo, Luis de Leon, Juan Vicente de Astorga, Domingo de Guzman (omonim și omonim al fondatorului ordinului), Alfonso de Luna, Pedro de Erera , Pedro de Aragon, Alfonso de Mendoza, Juan Marquez, Agustin Antolines, Pedro de Useda § Fundamentele teologice ale moralei si ale dreptului in invataturile Activitățile primei generații a școlii din Salamanca, în special ale lui Francisco de Vitoria și Domingo de Soto, au dat un impuls puternic renașterii și dezvoltării ultimei forme majore de filosofie scolastică - a doua scolastică Conceptul și cadrul cronologic al scolasticii secunde Așadar, a doua scolastică este o serie de învățături filozofice catolice din secolele XVI - începutul secolului al XVII-lea, legate genetic de aristotelismul scolastic medieval, care sunt justificarea filosofică a reformei interne a catolicismului și, mai larg, o reacție la schimbările care au loc în lumea Următorul cadru cronologic corespunde celei de-a doua scolastici Primele două decenii ale secolului al XVI-lea - pragul scolasticii secunde, asociat cu o revigorare treptată, după o lungă perioadă de declin în secolul al XV-lea, a filozofiei scolastice în centrele universitare de frunte din Spania și Portugalia (în mai mică măsură Franța și Italia) A doua jumătate a anilor - sfârșitul anilor ai secolului al XVI-lea - etapa inițială a scolasticii a doua, rolul principal în care l-au jucat teologii dominicani, reprezentanți ai școlii din Salamanca Trăsăturile caracteristice ale etapei inițiale a celei de-a doua scolastici au fost: restabilirea rolului conducător al aristotelismului tomist în scolastică ca bază teoretică a programului emergent al Contrareformei Catolice; dezvoltarea pe baza tomismului a problemelor moral-teologice, teoretico-juridice și socio-filosofice relevante pentru situația religioasă, intelectuală, socio-politică și economică din Europa și din lume; activitatea pedagogică activă a dominicanilor, care a permis până la mijlocul secolului al XVI-lea pentru a crea un mediu intelectual în care s-a format a doua scolastică propriu-zisă Perioada de glorie a celei de-a doua scolastici ca ansamblu de sisteme filozofice, aparținând în principal teologilor iezuiți, se încadrează în anii ai secolului al XVI-lea - primele două decenii ale secolului al XVII-lea § FUNDAMENTE TEOLOGICE ALE MORALITĂŢII ŞI DREPTULUI ÎN ÎNVĂŢĂMÂNTUL MEDICILOR DOMINICANI Francisco de Vitoria ( - ) și ideile sale morale și juridice "Socrate spaniol", cum se numea Vitoria, poate fi considerat întemeietorul celei de-a doua scolastici Principalele teme ale reflecțiilor filozofice ale Vitoriei au fost fundamentele teologice ale dreptului (în primul rând dreptul internațional) și morala În plus, inovațiile Vitoriei în practica predării universitare sunt importante Capitolul Vitoria s-a născut la Burgos, în centrul Castiliei Veche, în (uneori sunt date și alte date) A fost educat într-o mănăstire (convenție) dominicană, unde în a intrat în ordin Succesul academic a determinat soarta viitoare a Vitoriei În (sau ) a fost trimis la Universitatea din Paris "pentru a-și continua studiile și a obține o diplomă" La întoarcerea sa în Spania în , Vitoria, doctor în teologie, a predat la Valladolid și din la Sag Lamanca Vitoria a murit în Una dintre inovațiile pedagogice ale Vitoriei, pe care a realizat-o la Universitatea din Salamanca, a fost înlocuirea textului de bază pentru predare "Propozițiile" lui Petru Lombard au făcut loc unei lucrări mai profunde și mai sistematice - "Suma teologiei" de Toma d'Aquino Spre deosebire de "Propoziții", care cuprindeau texte, deși alese tematic, dar totuși diferite ca stil și orientare, cursul de teologie predat de Vitoria a fost holistic, unitar și modern ("relevant") din punctul de vedere al problemelor luate în considerare Vitoria, în comentariile sale la Summa, a reușit să îmbine aspectele "teoretic-teologice" și "moral-practice" ale tomismului Sistemul teologic și filozofic tomist a fost prezentat cu claritate, consecvență și chibzuință, ceea ce îl deosebește favorabil de scolastica nominalistă cu cele mai fine (și, prin urmare, greu de perceput) distincții și dovezi dialectice "multi-pass" Succesul Vitoriei la Salamanca a fost o victorie pentru tomism, interpretată într-un mod nou, mai liber și mai modern, precum și o victorie pentru noi metode de predare În jurul lui s-a format un întreg grup de tineri profesori, inclusiv studenții săi, care, după ce au primit licențe și diplome, au ocupat departamentele universității și au mers și în alte orașe din Spania (și Portugalia) Schimbările în predare au trezit interesul pentru teologie și filozofie în societatea spaniolă, iar apariția unui număr suficient de mare de profesori cunoscători a făcut în curând inutilă continuarea tradițională a educației la Paris Scrierile Vitoriei practic nu au fost publicate în timpul vieții sale Cu toate acestea, au fost păstrate notele prelegerilor sale - comentarii la toate cele trei părți ale Teologiei Sumei a lui Aquino și la patru cărți din Sentențe ale lui Peter Lombard În plus, există manuscrise ale prelegerilor de adunare dedicate unor subiecte speciale și purtând titlurile corespunzătoare: "Despre puterea civilă" ( ), "Despre crimă" ( ), "Despre puterea Bisericii" ( , ), "Despre puterea Papei și Consilii" ( ), "Despre indieni" ( ), "Despre legea războiului" ( ) etc În cursurile de adunare și cursurile de formare, Vitoria a luat în considerare o serie de probleme moral-teologice și filozofico-juridice § Fundamentele teologice ale moralei si ale dreptului in invataturile Baza teologică a dreptului și moralității pentru Vitoria este legea "eternă" (divină), care își găsește expresia vizibilă în poruncile biblice și determină dreptul natural al omului ca ființă liberă născută din Dumnezeu Vitoria nu este înclinată să înțeleagă poruncile la propriu, ca prevederi ale dreptului pozitiv (uman) El crede că poruncile se referă la legea veșnică, și nu la legea "provizorie", adică pozitivă, ele, nu sunt "legi de acțiune directă", descriind în detaliu tot felul de cazuri de practică judiciară Astfel, notează el, porunca "Să nu ucizi" nu spune nimic despre sinucidere; mai mult, nu are în vedere cazul uciderii în legitimă apărare, în timp ce legea naturală presupune autoapărarea împotriva atacatorului, chiar dacă păstrarea propriei vieți se realizează prin uciderea atacatorului Potrivit Vitoriei, numai autoritatea publică, adică un stat creat de oameni, poate îndeplini funcții judiciare În același timp, statul nu are atât dreptul, cât este obligat să facă dreptate, care include cea mai severă măsură - privarea de viață, care în acest caz nu va contrazice porunca Vechiului Testament Doctrina naturii umane Unul dintre punctele de intersecție ale teologiei, moralității, dreptului, inovațiilor pedagogice ale Vitoriei se află în doctrina naturii umane și a valorii vieții umane, înțeleasă ca viață a fiecărui individ - "această persoană" Înțelegând această problemă, se poate detecta o tendință destul de clară, care în continuarea scolastică a secolului al XVI-lea va dobândi trăsăturile unei direcţii conducătoare de gândire Vorbim despre un interes pentru individ, individ, personal, care a primit o colorare socio-filozofică de la Vitoria De remarcat că fundamentele dreptului și fundamentele morale și antropologice pentru Vitoria coincid, astfel încât doctrina statului și morala publică pot fi considerate în contextul doctrinei omului Omul, după Vitoria, ca cel mai desăvârșit dintre "pământești", adică legat de materie, creații divine, ca imagine și asemănare a Creatorului, caută inițial să păstreze viața care i-a fost dată Dumnezeu, potrivit Vitoriei, creează o persoană fără tendință spre rău, dar îi dă liberul arbitru, care este capabil să se retragă de bine Prin urmare, legea bazată pe instituții divine (atât veșnice, cât și pozitive, puse în aplicare de societate, stat, autorități) permite în anumite cazuri uciderea ca pedeapsă pentru o infracțiune gravă Orice acțiune trebuie să aibă o legitimitate Capitolul bază Sinuciderea este inacceptabilă, deoarece este ilegală: Dumnezeu este stăpânul vieții umane, o persoană nu are dreptul să-și întrerupă viața, deoarece aceasta nu va fi rezultatul unei decizii a unei instanțe independente Ființa umană - aici Vitoria pleacă de la tradiția aristotelică - este o ființă politică, de natură socială și deci liberă de a alege Omul are o înclinație firească de a trăi în societate Și deși alegerea unei forme specifice de guvernare este treaba cetățenilor, societatea civilă însăși acționează ca un mediu natural și necesar pentru ca o persoană să trăiască Dacă oamenii pot fi numiți atomi sociali, atunci, după Vitoria, aceștia sunt atomi care nu pot exista izolat, ci tind să se unească, deoarece numai împreună alcătuiesc corpul și primesc o existență deplină Care este poziția indivizilor în societate? Vitoria răspunde destul de clar la această întrebare: oamenii nu sunt cereale în pungă, egali în lipsa lor de drepturi și indistingubili în masă Fiecare dintre ele are un statut individual, pentru care putem folosi cuvântul "persoană" ("persoană") Acest statut este original și inalienabil, deoarece numai oamenii liberi și cu drepturi depline sunt capabili să creeze un stat legitim Să lămurim că, potrivit Vitoriei, statutul de persoană liberă este mai mare decât statutul statului, întrucât oamenii alcătuiesc societatea și creează statul, și nu invers În același timp, Vitoria atrage atenția mai degrabă decât asupra "cladirii statului", ci asupra proprietăților naturii umane care permit oamenilor să trăiască în societate Aceasta este o dispoziție reciprocă dată de Dumnezeu, simpatie, chiar iubire care unește oamenii, precum și responsabilitatea pentru propriile alegeri și acțiuni Și întrucât un individ nu manifestă întotdeauna tendință spre bine, este nevoie de putere și de funcții judiciare pe care statul le dobândește, făcând dreptate în numele întregii societăți Ascensiunea filozofiei morale Domingo de Soto ( - ) Domingo de Soto s-a născut în Segovia în După ce a primit o diplomă de licență de la Universitatea din Alcal £ de Henares, Soto a mers la Paris în pentru a-și continua educația La Sorbona o intalneste pe Vitoria, cu care mai apoi va lucra impreuna la Salamanca După ce s-a întors în țara natală în , Soto și-a terminat educația teologică, a intrat în ordinul dominicanilor ( ) și în curând a plecat la Salamanca pentru a preda, unde va rămâne (cu excepția mai multor călătorii) până la sfârșitul vieții în În numele Vitoriei, Soto s-a implicat activ în activități editoriale și de publicare, pregătind cursuri de curs de dialectică (logică) și fizică (filosofie naturală) pentru publicare Rețineți că Soto § Fundamentele teologice ale moralei si ale dreptului in invataturile nu numai că era bine versat în fizica aristotelică speculativă, dar nu era străin de știința naturală experimentală, care a început să se dezvolte în epoca sa contemporană Comentariul său a inclus reflecții despre curcubeu, despre rolul metodei inductive în cunoaștere În plus, istoria fizicii arată că Soto a fost cu șase decenii înaintea lui Galileo, descoperind că viteza în timpul căderii libere a unui corp crește Teologul a lăsat o moștenire scrisă foarte semnificativă Pe lângă tratatul "Despre natură și har", care include reflecții asupra omului, trebuie menționate prelegeri de acte, dintre care nouă s-au păstrat și au fost acum publicate integral, "Suma doctrinei creștine", precum și , alături de alte lucrări, "Comentariul cărții a IV-a "Sentința" ( - ), care s-a format din materialele cursului citite de mai multe ori Cercetătorii acordă atenție metodei teologiei lui Soto, care, în opinia noastră, ar trebui mai degrabă numită o metodă sau un stil de filosofare, iar ceea ce Soto a numit teologie, de fapt, a fost fundamentele metafizice (filosofice) ale moralității, ale dreptului, ale teoriei de stat etc Necesitatea trecerii de la teologia tradițională la filosofia "aplicată", care fundamentează diverse domenii și probleme ale lumii moderne în schimbare, i-a fost evidentă pentru Soto Vom lua în considerare dezvoltarea acestei idei pe exemplul lucrării care i-a adus lui Soto cea mai mare faimă, tratatul Despre justiție și drept (De justiția et jure), în care apar clar contururile unei noi doctrine etice și juridice Materialul pentru De justiția a fost Summa Theologia a lui Toma d'Aquino (Partea I a părții a II-a - despre legislație și legi în toate sensurile (q - ); Partea a II-a din partea a II-a (q - ) - despre virtuți și dreptate ) În prologul tratatului, teologul explică motivul lucrării sale În ciuda faptului, spune Soto, că în conformitate cu planul de predare, a fost necesar ca acesta să scrie comentarii despre "profesorul de maxime" Petru de Lombard și despre Sf Toma, el, Soto, în activitatea sa de scriitor s-a îndepărtat de acest plan, întrucât a considerat oportun să scrie un tratat aranjat în conformitate cu propriile sale idei despre ordinea prezentării problemei "Despre justiție" a apărut în prima ediție în , iar deja în , la cererea cititorilor, a fost întreprinsă o a doua ediție În ciuda faptului că cartea s-a bazat pe materiale de prelegere despre teologia tomistă, lucrarea ar trebui într-adevăr apreciată ca un tratat independent, al cărui subiect este justiția și cea mai importantă formă de existență a acesteia din urmă, dreptul (natural, pozitiv și internațional) ) Cele zece cărți ale tratatului împart conținutul în Capitolul trei grupuri de probleme Primul bloc descrie fundamentele teologice ale moralității și justiției ca atare, al doilea - dreptatea ca dreptate, dreptate, iar al treilea bloc este dedicat religiei ca întruchipare (sau ca variantă a întruchipării) justiției Cărțile I și II sunt un tratat "Despre legi", care, în principiu, poate fi considerat o lucrare independentă Aici vorbim despre lege în general și despre cazuri particulare de legi Mai mult, dacă în cartea I se dă o clasificare generală și se vorbește despre tipurile de legislație eternă, naturală și umană, atunci cartea a II-a tratează legea într-un alt sens - biblic - Cartea a II-a analizează "legea" și "harul", adică Vechiul și Noul Testament, ia în considerare completările și diferențele reciproce între normele lui Moise și normele Evangheliei Cartea a -a este obiectul de studiu al dreptului ca subiect (și întruchipare) justiției în societatea umană Prin urmare, dreptul natural, pozitiv și internațional ("dreptul popoarelor") este considerat mai detaliat În același loc, dreptatea sau "dreptatea cu majusculă" este descrisă ca o virtute morală În continuare, Soto apelează la problemele morale și juridice private care i se par cele mai relevante Cartea a -a (se numește "Despre posesiune" - De dominio) este dedicată problemelor de proprietate - statutul, conservarea, protecția, transferul în diverse cazuri, de la moștenire la război Aici, remarcăm acest fapt, care este foarte indicativ pentru secolul al XVI-lea orientat "antreprenorial", sunt luate în considerare problemele economiei și comerțului În cartea a V-a, încălcările legii și ilegalitatea sunt tratate ca opoziție la drept și ca nedreptate Printre altele, Soto scrie despre forme specifice de manifestare a infracțiunilor - furt, vătămare corporală a oamenilor și, în sfârșit, despre crimă Cartea continuă această temă examinând domeniul criminalității economice și relația acesteia cu standardele morale Sunt analizate cămătăria, banca, diversele forme de înșelăciune în această activitate, contractele neloiale etc Cu alte cuvinte, Soto analizează probleme de mare importanță practică, și mai mult morale decât juridice, întrucât "prinde" procesele care au loc sub ochi și necesitând înțelegere filozofică Mai mult, subliniem acest lucru din nou și din nou, fundamentul raționamentului său este scolastica tomistă, acționând aici ca o teologie morală, care, la rândul ei, se bazează pe religia creștină Toate acestea se desfășoară în conținutul cărților a -a, a -a, a -a și a -a, care descriu relația dintre moralitate, drept și religie Religia, așa cum am menționat deja, este una dintre expresiile dreptului, mai precis, un "subiect de formare a legii" Prin urmare, Soto a luat în considerare în mod constant § Fundamentele teologice ale moralei si ale dreptului in invataturile smulge tot ceea ce are legătură cu reglementatorii relației oamenilor din sfera religioasă Cartea a -a tratează despre jurămintele bisericești, cartea a -a tratează despre jurăminte și alte obligații, cartea a -a tratează despre jertfe și sacramente, iar ultima carte, cartea a -a, este dedicată puterii clerului superior: este legată de tema Conciliului de la Trent, se discută responsabilitatea pentru dreptul primit de la Hristos de a conduce credincioșii (de exemplu, pe o problemă foarte sensibilă la acea vreme despre reședințe episcopale, Soto vorbește despre necesitatea ca arhipăstori să trăiască în eparhiile lor, arătând restului clerului un exemplu de slujire zelosă a lui Dumnezeu) Medicii dominicani și dezvoltarea ulterioară a scolasticii secunde Dintre ceilalți teologi și filosofi dominicani cei mai cunoscuți ai școlii din Salamanca, îi vom aminti (fără a lua în considerare în detaliu învățăturile lor) pe Melchor Cano, Bartolome de Medina, Mancio de Corpus Christi și Domingo Báñez Melchor Cano ( - ), student din Vitoria la Universitatea din Salamanca, este cunoscut pentru tratatul său teologic Despre fundamentele teologiei (De locis theologicis; publicat postum, în ) și lucrarea ascetică Tratat de cucerirea sinelui Cano s-a născut la Cuenca (Castilia), la Salamanca a urmat un curs de prelegeri susținut de Vitoria În același loc, în convenția Sfântului Esteban, în a fost admis în ordinul dominicanilor Cano și-a continuat apoi studiile la Valladolid; după ce a terminat studiile, a predat la catedra Sf Toma din Alcale După moartea Vitoriei în , Cano a devenit profesor la "catedrul întâi" din Salamanca Kano a considerat teologia în primul rând ca știința lui Dumnezeu în rolul Său de Creator, ca fiind cauza inițială și finală a lucrurilor create O astfel de interpretare a teologiei a fost combinată cu reflecții conform cărora teologia este o știință teoretică și practică în același timp Pe de o parte, stabilește principii (despre Dumnezeu) și trage consecințe din ele (despre lume); pe de altă parte, sarcina teologiei este apărarea credinței și ajutorul practic al omului în mântuire Aceasta este înțelepciunea, indisolubil legată de cunoașterea rațională, în primul rând de cunoașterea intelectuală și contemplarea entităților eterne Mancio de Corpus Christi (c - ), autor al Comentariilor la Summa Theologia a Sf Thomas", care rămân încă inedite, la fel ca Soto și Cano, a fost unul dintre studenții și adepții direcți ai Vitoriei El a insuflat cu succes studenților din Salamanca ideile de reformă școlară, care și-au jucat ulterior rolul în a doua jumătate a secolului al XVI-lea, în perioada de glorie a celei de-a doua scolastici Este suficient să spunem (vom aminti asta mai târziu) că unul dintre elevii părintelui Mancio a fost Francisco Suarez Capitolul Bartolome de Medina ( - ) și Domingo Báñez ( - ) aparțineau așa-numitei a treia generații a școlii din Salamanca (generația "elevilor elevilor direcți" din Vitoria) Medina s-a născut lângă Valladolid, a intrat în ordinul dominican la Salamanca, unde a fost (aproximativ) din până în elev al lui Melchor Cano În acești ani, Medina a studiat cu Báñes, cu care a avut o prietenie personală de-a lungul vieții sale ulterioare Apoi Medina, pe urmele colegilor ei seniori din ordin, a studiat la Convenția de la Valladolid a Sfântului Grigorie ( - ) Aproape că nu există informații exacte despre anii următori ai vieții Medinei Se ştie că în - Medina a ocupat funcția de profesor la catedra Sf Durand la Universitatea din Salamanca, iar după moartea tatălui său Maneno de Corpus Christi ( ) a fost numit - după o luptă tensionată cu un alt solicitant - la "prima catedra" Medina a ocupat acest post cel mai înalt pentru un profesor spaniol până în ziua morții sale - decembrie Unul dintre lucrurile importante pe care le-a desfășurat Medina a fost munca metodică de alcătuire a "catedralei" "Comentariu la Toma" pe baza unui amplu material scris de mână acumulat în convenția Sfântului Esteban de-a lungul mai multor decenii Cu toate acestea, contribuția Medinei la teologia morală în stadiul transformării cazuisticii în filozofie morală este de cel mai mare interes pentru noi Pe bună dreptate se consideră că Medina a devenit inițiatorul probabilismului, care s-a răspândit datorită iezuiților Domingo Banez a studiat și la Salamanca, după ce s-a alăturat ordinului dominican în , a început să predea la Avila și Alcalo Din a deținut "prima catedra" de teologie la Universitatea din Salamanca Considerat unul dintre stâlpii ideologiei contrareformei, el este cunoscut pentru controversa cu iezuitul Luis de Molina despre liberul arbitru și harul divin Banez a scris două volume de comentarii la Summa Theologia a lui Toma, la Metafizica lui Aristotel și un tratat de filozofie a dreptului cu titlul tradițional De jure Potrivit unuia dintre cercetătorii contemporani ai moștenirii teologice și filosofice a lui Bannes, un moment esențial în opera filozofică actuală a lui Banez a fost recunoașterea statutului disciplinar independent al metafizicii Evoluţia scolasticii secunde Ulterior, a doua scolastică a început să se dezvolte mai ales în mai multe direcții principale, care și-au găsit expresie în învățăturile acelorași gânditori § Dezvoltarea celei de-a doua scolastici: context sociocultural În primul rând, a fost dezvoltarea fundamentelor teologice ale statului și a doctrinelor filozofice și juridice, care a fost continuată atât de studenții din Vitoria - profesori dominicani, printre care s-a remarcat Domingo de Soto, cât și de reprezentanți ai ordinului iezuit indirect asociați cu tradiția Vitoriană - Luis de Molina, Gabriel Vasquez, Francisco Suarez În al doilea rând, aceasta este o problemă morală, teologică și antropologică, care este mai mult legată de numele dominicanilor Melchor Cano, Domingo Banez, aceiași iezuiți Vasquez, Molina și Suarez În al treilea rând, acestea sunt învățături metafizice, ceea ce se numește uneori "filozofie teoretică", cu includerea în ea a problemelor ontologice, logico-epistemologice, precum și a doctrinelor filozofice naturale sau a cosmologiei raționale (adică, doctrina fundamentelor lumii fizice) ) În această zonă, printre figurile din primul rând, este necesar să-i numim pe Suarez, Fonseca și scolasticii din Coimbra O astfel de împărțire în direcții este condiționată; nu exprimă decât acea proprietate caracteristică a celei de-a doua scolastici, pe care am remarcat-o în repetate rânduri Vorbim despre un interes pentru individ, concret în toate domeniile sensului, de la metafizică la etică Trebuie spus că dezvoltarea teologiei dominicane în a doua jumătate a secolului al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea în mod clar nu este atât de impresionant ca în prima jumătate a secolului al XVI-lea Treptat, impulsul de noutate și transformare venit de la Vitoria se pierde Teologia profesorilor dominicani nu s-a transformat niciodată într-o filozofie modernă Acest întârziere se remarcă mai ales pe fundalul înfloririi scolasticii iezuite, pe care o numim în principal a doua scolastică, sau filozofia Contrareformei Cu toate acestea, Medina și Báñes s-au numărat printre cei care nu au vrut să "se predea fără luptă", sau mai bine zis, au dezvoltat cu conștiință diverse probleme de teologie și morală în spiritul tomismului reformat de Vitoria § DEZVOLTAREA SCOLARII A II-A: CONTEXT SOCIO-CULTURAL Reforma și Contrareforma În secolul al XVI-lea lumea occidentală, care trăiește o criză a catolicismului, este atrasă într-o reînnoire religioasă, al cărei scop este "corecția" Bisericii Reforma, începută de M Luther, câștigă de câteva decenii un număr semnificativ de susținători în Europa Astfel, unitatea creștină occidentală este distrusă, în locul căreia vedem o luptă între două viziuni asupra lumii - protestantă și catolică Este sub semn Capitolul Rivalitatea, competiția dintre protestantism și catolicism este formarea noii civilizații europene ca lume a culturii, care se bazează nu atât pe o singură religie cât de comună în general, ci diferând în detalii valori Ideea protestantă de a reveni la originile creștinismului era în concordanță cu principiul "justificării numai prin credință" (sola fide) Aceasta însemna că mântuirea unei persoane nu depinde de Biserică ca instituție care a comunicat mirenilor harul lipsă, ci de credința personală, de comunicarea directă a unei persoane cu Dumnezeu Credința a devenit astfel un element al vieții seculare obișnuite Așadar, chestiunile religioase puteau fi reglementate de autoritățile laice și nu necesitau o ierarhie bisericească supranațională Acesta din urmă a însemnat ocazia de a reveni la procedura care exista în comunitățile creștine timpurii pentru alegerea pastorilor lor spirituali de către credincioși, pentru a se elibera de numeroasele așezăminte ale Bisericii Catolice ("Sfânta Tradiție"), pentru a se întoarce - deja fără o privire strictă asupra teologiei oficiale - la o interpretare independentă a problemelor teologice, morale, juridice, economice și de altă natură Pentru Biserica Catolică, răspândirea ideilor protestante a servit ca un stimulent serios pentru a aduce ideologia bisericii, politica bisericii și instituțiile bisericești în conformitate cu mentalitatea societății Această lucrare a căpătat caracterul unei reforme interne a catolicismului, care a fost pregătită cu grijă, realizată îndelung și a avut o logică proprie Catolicismul a avut ocazia să se bazeze pe ceea ce protestanții au refuzat în mare măsură - pe corpul filozofic și teologic al scolasticii medievale Prin urmare, o parte importantă a mișcării contrareformei a renăscut în noile condiții și pentru a rezolva noi probleme ale scolasticii Conciliul de Trent și fundamentele teoretice ale Contrareformei Dacă prima etapă a renașterii școlare a secolului al XVI-lea a fost asociat cu activitățile teologilor dominicani ai școlii de la Salamanca, al doilea a început sub influența Conciliului de la Trent ( - ) - unul dintre punctele de cotitură din istoria Bisericii Catolice Pregătirile pentru conciliu au avut loc în contextul contradicțiilor agravate între comunitățile protestante și catolici, împărat și papă, partea reformată a episcopiei și curie Consiliul a discutat simultan atât posibilele reforme, cât și dogmatica În această lucrare au fost implicați în mare parte prelați și medici italieni, în mare parte dominicani Prin urmare, baza teologică și metodologică pentru dezvoltarea soluțiilor a devenit "Suma de teologie", "Suma împotriva neamurilor" și alte tratate ale lui Toma d'Aquino Dezbaterile teologice s-au centrat în jurul chestiunii statutului apostolicului § Dezvoltarea celei de-a doua scolastici: context sociocultural tradiția: după dispute grele, a câștigat opinia că întreaga tradiție a fost aprobată pe picior de egalitate cu Biblia Acesta a fost unul dintre punctele asupra cărora protestanții au luat poziția opusă: numai Biblia este suficientă pentru a salva sufletul unui creștin, iar decretele conciliilor, bulele papilor și alte documente bisericești nu pot pretinde un statut egal față de Biblie După ce opinia lor a fost respinsă, protestanții și-au dat seama în cele din urmă că nu va exista niciun compromis și au părăsit catedrala Vulgata a fost aprobată ca singura traducere latină a Scripturii Momentul fundamental a fost adoptarea canoanelor și a capitolelor despre justificare, care diferă puternic ca înțeles de teoriile protestante Rezultatele consiliului, în ciuda tuturor contradicțiilor din activitatea sa, au fost impresionante Prima și a doua sesiune au eliberat Biserica de influența protestantismului La a treia sesiune a avut loc "restructurarea clădirii puternice" propriu-zisă Puterea papei nu a fost doar păstrată, ci și întărită S-au luat măsuri stricte împotriva decăderii morale în rândul slujitorilor Bisericii (episcopii au primit ordin să locuiască în eparhiile lor, lăcomia a fost aspru pedepsită, distribuirea și vânzarea funcțiilor bisericești au fost interzise etc examen) A fost apreciat rolul educației catolice pentru oamenii laici S-au înființat seminarii eparhiale, s-au deschis catedre de arte liberale și teologie la catedralele orașului în acele locuri în care nu existau universități și colegii Se poate spune că rezultatul Conciliului de la Trent nu a fost doar renașterea spiritului de rigoare, convingere, fermitate, ci și - ceea ce este mult mai important din punctul de vedere al istoriei filosofiei și culturii - "luând nota" a noii situatii din lume Programul de contrareforme care decurge din hotărârile conciliului presupunea dezvoltarea doctrinei catolice Era vorba despre teologia "teoretică", și despre polemicile teologice active cu protestanții și despre renașterea interesului pentru metafizică Sarcina vremii era oficializarea filozofiei dreptului A fost necesar să se lege ideea unei monarhii ecleziastice universale cu faptul că există state naționale efective; să continue dezvoltarea "legii războiului și păcii" începută de Vitoria și Soto, să înțeleagă problemele asociate dezvoltării Lumii Noi de către europeni Au fost necesare teorii morale și juridice, ținând cont de apariția entităților juridice - "atomi sociali", care, încheind un acord cu autoritățile laice, s-au considerat îndreptățiți să ceară un cont ca compensație pentru transferul suveranității către aceasta Societatea lui Isus Forța principală a catolicismului în această etapă a fost fondată în de spaniolul Ignacio Loyola ( - ) Capitolul bârlogul iezuiților (Societatea lui Isus, Societatis Jesu) Ordinul în curs de dezvoltare a început să concureze cu succes cu dominicanii, franciscanii, augustinienii și alte asociații religioase Iezuiții erau destinați să joace un rol decisiv în crearea ultimei forme majore de scolastică, care a devenit un uriaș manual pentru filosofia ulterioară a New Agei În mare parte datorită iezuiților, scolastica a depășit limitele cronologice și tematice ale Evului Mediu și a devenit de fapt una dintre primele variante ale noii viziuni europene asupra lumii Trăsăturile organizării ordinului iezuit erau o organizare clară, disciplină cu libertate personală maximă a membrilor individuali ai Societății Faptul că individualitatea a căpătat o valoare deosebită și-a găsit expresia nu numai în cursurile teologice, cum a fost cazul gânditorilor din Salamanca, precum Vitoria, ci și în viața practică a unei asociații religioase - Societatea lui Isus Iezuiții, urmând tradiții, dar mobili și activi, au devenit simbolul unui catolicism nou, reînnoit Activitatea lor intelectuală și teoretică în chestiuni teologice, morale și juridice, crearea unui sistem de învățământ extins și eficient au făcut din ordinul principal organizația bisericească a epocii § DOCTRINE FILOZOFICE ALE IZUIȚILOR Filosofia Morală Louis de Molina ( - ) Doctrina "acțiunii comune" Luis de Molina s-a născut în septembrie în orașul castiglian Cuenca și a fost educat la Salamanca, Alcalo (unde s-a alăturat Societății lui Isus) și Coimbra A predat teologie și drept la Universitatea din Évora (Portugalia) Rezultatul citirii unui curs de teoria dreptului a fost cea mai cunoscută lucrare a lui Molina "Despre justiție și drept" (De justiția et jure) A murit în la Madrid, unde cu puțin timp înainte a fost invitat ca profesor de teologie De interes deosebit este etica (teologia morală) a Molinei Cea mai cunoscută lucrare morală și filozofică a Molinei este tratatul "Acordul liberului arbitru cu darurile harului, preștiința divină, preștiința, predestinarea și condamnarea" (Liberi arbitrii concordia cum gratia donis, divina praescientia, providen-tia, praedestinatione et) reprobatione) Învățăturile Molinei, expuse în principal în "Consimțământul ", a fost numită doctrina "acțiunii în comun" Conform acestei doctrine, Dumnezeu și omul sunt legați unul de celălalt ca "cauza prima" (causa prima) și "cauza a doua" (causa § Învățăturile filozofice ale iezuiților secunde) În același timp, mintea divină, cuplată cu voința, este cauza tuturor lucrurilor create În plus, cauza prima este direct legată de fiecare "a doua cauză" și, deși "greutatea" și semnificația lor nu sunt comparabile, ele influențează împreună natura, direcția și rezultatul acțiunilor sau acțiunilor umane Causa prima și cauza secunda, crede Molina, acționează în concert, completându-se reciproc Ei par să sprijine o persoană din două părți Pare o interacțiune simultană (asistență, conexiune, coerență, confluență de forțe - concur-sus) între "prima" și "a doua" cauză Din partea lui Dumnezeu, sprijinul, patronajul, patronajul are un caracter "indiferent" (indifferens) Sensul indiferenței este că Dumnezeu stabilește direcția generală, așa cum ar fi, conturează contururile, cadrul, lăsând persoanei dreptul de a face propria alegere (privată) Astfel, atât acțiunea liberă (actio) a unei persoane, cât și rezultatul ei (effectus) depind de ambele cauze: de Dumnezeu, prin sprijin general (per concursam generalem), și de persoana însăși, printr-o alegere privată, concretă (per concursam) particularem) , iar pe ambele părți este o alegere rezonabilă ("susținută de rațiune") (utrisque concursus ratiom habente) Ce include libera alegere (liberum arbitrium) "din partea omului"? Potrivit lui Molina, libera alegere nu poate fi reprezentată sub forma unui act pur volitiv care s-ar descurca fără participarea minții (Judecățile sunt similare cu privire la Dumnezeu, a cărui voință este măsura puterii divine, dar fără decizia minții (mens) și fără cunoștințe prealabile (scientia) nu acționează ) Voința unei persoane (voluntas humana libera), potrivit lui Molina, este o abilitate care are nevoie de un mentor sau ghid Prin urmare, Molina nu introduce pur și simplu rațiunea ca facultate consultantă în sistemul său, el insistă asupra rolului prescriptiv al rațiunii Testamentul, crede Molina, nu poate decide nimic dacă nu i s-a dat deja ceva, prescris sau aprobat de rațiune Mintea umană, întrucât omul este o creație a lui Dumnezeu, are capacitatea de a raționa, ghidată de reglementările și prescripțiile divine și de a le aplica unei situații specifice Astfel, harul divin (gratia Dei) afectează indirect voința umană, prin mintea umană Acesta este un imperativ moral, nu o constrângere rigidă sau o normă legală Libera alegere, potrivit lui Molina, constă în fiecare caz în sprijinul divin, care este de natură generală și oferă direcția de alegere și manifestarea voinței unei persoane care preferă acest lucru în această situație particulară Suport general Capitolul ka-ul lui Dumnezeu este indiferent din fire Dar aceasta este o astfel de indiferență, care ar trebui înțeleasă nu în sensul "nu contează", ci în sensul "alegerea specifică depinde de individ" "Al doilea motiv" este gratuit Ea realizează acțiuni, definind, concretizând, "obiectivând" oportunitățile oferite de Dumnezeu Molina avansează astfel doctrina morală a sprijinului divin, care, prin indiferența lui Dumnezeu, asigură libertatea voinței umane, care la rândul ei are o bază rațională în harul divin "Cunoștințe medii" Mai rămâne, totuși, o altă latură a problemei care este controversată Sunt evenimentele viitoare predeterminate, care sunt rezultatele alegerii unei persoane (și pe care le percepe ca aleatoare)? Prin urmare, Luis de Molina întărește doctrina morală cu conceptul epistemologic de cunoaștere medie În Dumnezeu, după Molina, există trei tipuri de cunoaștere Mai precis, Dumnezeu vede (sau cunoaște) lumea pe care El a creat-o în trei moduri Prin cunoașterea naturală (scientia Dei naturalis) Dumnezeu cunoaște tot ceea ce este supus puterii Sale nelimitate, tot ceea ce El poate crea atât direct, cât și prin "cauze secunde" Această cunoaștere precede actul voinței divine Conține cunoașterea a priori a tuturor ființelor posibile, inclusiv a ceea ce va fi (în mod necesar) realizat, materializat, creat Prin cunoașterea liberă (scientia dei libera) Dumnezeu știe ce a creat în mod liber voința Sa Aceasta cunoastere a ceea ce este disponibil (in ge), cunoasterea a ceea ce s-a facut, existenta de facto Acest tip de cunoaștere urmează un act de voință divină Dominicanii, care au înclinat spre predeterminism, au acceptat primul și al doilea tip de cunoaștere (cu unele inconsecvențe în nume) Molina nu este mulțumită de acest lucru, deoarece atât scientia naturalis, cât și scientia libera îl au pe Dumnezeu drept "cauză întâi", dar nu explică sensul "cauzei a doua", omul Prin urmare, Molina introduce un al treilea tip de cunoaștere - cunoașterea medie (scientia media), care poate fi caracterizată drept cunoașterea a priori a lui Dumnezeu a evenimentelor aleatorii viitoare Aceasta este cunoașterea condiționată, cunoașterea tot felul de condiții în care se va găsi o persoană care alege Cunoașterea de mijloc este astfel înțeleasă ca aptitudinea lui Dumnezeu, dar în același timp păstrează în centrul ei "al doilea motiv", persoana, alegerea sa, condițiile în care se face alegerea Potrivit lui Molina, Dumnezeu știe ce poate și trebuie să fie (scientia naturalis), ce este (scientia libera) și, în sfârșit, El știe ce, cum, în ce condiții va fi ales și implementat de om (scientia media) Această cunoaștere a lui Dumnezeu nu diminuează libertatea omului Dumnezeu este capabil § Învățăturile filozofice ale iezuiților să cunoască totul cu mintea, fără ca voia Lui să schimbe nimic în realitate Sprijinul divin este indiferent, nu determină alegerea Sfințenia divină rămâne nepătată, deoarece Dumnezeu nu prescrie direct aceasta și nu aceea Pe de altă parte, atotputernicia divină este, de asemenea, incontestabilă Dumnezeu este Creatorul lumii, Creatorul "celui de al doilea motiv", El, prin sprijinul Său constant, asigură posibilitatea de a lua o decizie de către o persoană, iar prin cunoașterea medie știe cum și ce anume va fi ales Doctrina molinistă a sprijinului divin, împreună cu doctrina sa despre cunoașterea mijlocie, rezolvă problema reconcilierii puterii absolute a lui Dumnezeu și sfințenia Sa cu libertatea umană Potrivit lui Molina, o proporție rezonabilă vă permite să combinați divinul și umanul fără contradicții Acest sistem, însă, a generat multe controverse Poziția Molinei a fost contestată de dominicanii conduși de Báñez (care a insistat asupra doctrinei tomiste) și de protestanți, dar era mult mai apropiată de atitudinile umanismului creștin Molinismul a rămas multă vreme în centrul discuțiilor, atrăgând atenția teologilor și filosofilor, metafizicienilor și moraliștilor, catolicilor și protestanților, clericilor și mirenilor Un exemplu este atât critica ascuțită cuprinsă în Scrisorile lui Pascal către un provincial, cât și judecățile lui Descartes în Elementele de filosofie, unde el ne avertizează să nu ne străduim să îmbrățișăm infinitul cu finitul, observând că rațiunea noastră nu este suficientă pentru a înțelege cum Dumnezeu lasă acțiunea umană complet liberă și nedeterminată Și totuși, potrivit lui Descartes, suntem siguri de propria noastră libertate și indiferență în interiorul nostru ca fiind unul dintre cele mai clare și distincte concepte Probabilism Probabilismul (din latinescul probabilis - "probabil, posibil, plauzibil") este direct legat de problema liberului arbitru uman Această doctrină moral-filosofică, care stă la baza eticii practice a Societății lui Iisus, a provocat la vremea ei dispute nu mai puțin acerbe decât învățăturile Molinei Justificarea probabilismului a fost stabilită în comentariile dominicanului Bartolome de Medina la partea I a părții a II-a a "Suma de teologie", precum și în tratatul său "O scurtă instrucțiune despre cum să celebrați Taina spovedaniei" În anii această temă este dezvoltată în Tratatul de conștiință În scrierile sale, Medina se îndepărtează de cazuistica obișnuită a simplei aplicări a adevărurilor morale la diferite tipuri de acțiuni Pornind de la doctrina morală a conștiinței îndoielnice, Medina folosește textul Teologiei Sumei ca bază pentru elaborarea unei metode de rezolvare a problemelor morale El ajunge la concluzia că derivarea deductivă a regulilor aplicate Capitolul a legilor generale nu este suficient, deoarece nu ține cont de varietatea situațiilor și de diferitele alegeri făcute de o persoană În Medina, însă, nu găsim un sistem etic Etica pro-bebe a luat contur în următoarele decenii datorită iezuiților Iar primul iezuit care a prezentat această doctrină a fost Gabriel Vasquez Gabriel Vasquez ( - ) Vazquez s-a născut într-o familie de avocați, a studiat la Colegiul Iezuit din Belmonte, din la Universitatea din Alcala de Henares, unde interesul pentru jurisprudență s-a schimbat - sub influența profesorilor, printre care s-a numărat și D Banez - interes pentru filozofie și teologie La Alcalo, în , Vasquez a intrat în ordinul iezuit Din studiază teologia, citind în același timp (în ) un curs de prelegeri despre tratatul aristotelic Despre suflet A susținut două dizertații publice de teologie (la universitățile din Alcala și Toledo), în - predă teologie morală (etică) la colegiul iezuit din Ocaña, din - teologie la Madrid, iar din până în - din nou la Alcalo de Henares Vasquez câștigă popularitate ca predicator genial și lector excelent La invitația generalului iezuit K Akvavivy în perioada - citește teologie la Colegiul Iezuiților din Roma, la întoarcerea la Alcala își pregătește lucrările pentru publicare, participă la comisiile de redactare a cartei pedagogice a iezuiților (Ratio studiorum), pentru întocmirea indexului spaniol al interzisurilor cărți, urmărește îndeaproape controversa despre liberul arbitru și predestinare (De auxiliis), care s-a desfășurat între dominicani și iezuiți Prima lucrare publicată a lui Vasquez, "Despre venerarea imaginii" (De ado-ratione imaginum, ), a fost ulterior inclusă în corpus "Comentarii la "Suma teologiei"" de către Toma d'Aquino, care a constituit partea principală din lucrările adunate în volume ( - , Alcale) Partea metafizică a Comentariilor a fost publicată la Madrid în (Disputationes metaphysicae desumptae ex variis locis suorum operum) Separat, în Alcalo, comentariile lui Vasquez la partea a II-a (Pa Pae) a Summa teologii, Scrieri morale (Opuscula moralia), au fost publicate în același an În lucrările sale, Vasquez arată suficientă libertate în interpretarea unui număr de probleme tradiționale pentru scolastica medievală (în primul rând tomistă) De exemplu, negând complet diferența reală dintre esență și existență și fiind de acord că există doar o diferență mentală între ele, Vasquez consideră că este de prisos să împartă în continuare diferența mentală în una care are o bază în realitate și una care are o bază în realitate mintea însăși Pentru Vasquez, orice diferență este mentală, dar trebuie să aibă o anumită bază în realitate Teologul vorbește despre principiul individuației, § Învățăturile filozofice ale iezuiților respingând teza tomistă conform căreia "materia cuantificată" acționează ca un astfel de principiu, el reflectă asupra unității trupului și a sufletului, abilitățile cognitive ale omului, liberul arbitru și predestinația divină, natura legii naturale etc În Scrierile morale, atunci când ia în considerare diverse situații de viață și probleme juridice, Vasquez "preluează" doctrina etică pro-bebe, care a devenit o soluție foarte îndrăzneață la întrebarea alegerii morale a individului "Arta de a glumi cu Dumnezeu" Unul dintre dușmanii Societății lui Isus a numit pe bună dreptate probabilismul iezuit "arta de a glumi cu Dumnezeu" (ars cum Deo cavillandi), referindu-se la capacitatea iezuiților de a găsi justificare pentru pozițiile cele mai controversate din Scriptură și scrierile lui cei mai de seamă teologi În conformitate cu doctrina probabilistă, absența deciziilor neechivoce, neîndoielnice (certe) în majoritatea situațiilor morale necesită o reflecție asupra tuturor argumentelor pro și contra În același timp, există două tipuri de ghiduri de luare a deciziilor: interne (probabilitas intrinseca) și externe (probabilitas extrinseca) Primele sunt înclinațiile, predilecțiile, dorințele individului însuși, având în vedere alegerea, al doilea sunt punctele de vedere autoritare ale mentorilor, profesorilor, experților, atrași să susțină una sau alta poziție Ambele ar trebui luate în considerare și coordonate, dar nu este întotdeauna ușor să faceți acest lucru Criteriile de comparație pot fi aranjate condiționat de-a lungul a două "axe" - "axa siguranței" și "axa probabilității" Cea mai sigură alegere este cea care nu încalcă standardele morale Decizia cea mai probabilă (plauzibilă) este considerată a fi cea susținută de cel mai mare număr de autorități și cu care vocea interioară (rațiunea și intuiția) individului este de acord Probabilismul subliniază lucruri aparent evidente, dar trage din ele concluzii clar netriviale Argumentele, spun iezuiții, pe care o persoană este capabilă să le prezinte, se dovedesc adesea a fi vagi, ambivalente Numărarea cantitativă a declarațiilor "pentru" o anumită decizie sau "împotrivă" poate fi dificilă Întrebarea pe ce să vă bazați atunci când luați o decizie este foarte acută Puteți, de exemplu, să alegeți calea cea mai sigură, chiar dacă vi se pare mai puțin "plauzibilă" Este posibil, mizând pe sprijin intern și extern, să acceptăm opinia majorității autorităților, deși din punct de vedere al impecabilității morale, aceasta poate fi discutabilă Doctrina iezuiților oferă însă o variantă în care este posibil să se concentreze simultan asupra celor mai puțin siguri (din punct de vedere al respectării legilor și regulamentelor) și pe cei mai puțin probabil (în ceea ce privește "vocea interioară" și sfatul) Capitolul surse autorizate) dacă soluția este adecvată pentru situația particulară Acesta este probabilismul iezuiților, ca să o spunem cel mai succint O astfel de abordare, desigur, nu poate decât să ridice întrebări; există (mai ales la prima vedere) o absurditate evidentă în ea, deoarece, urmând logica iezuiților, "probabil" se poate dovedi a fi cea mai puțin probabilă opinie, dacă doar individul care face alegerea o consideră mai potrivită pentru o caz particular O astfel de înțelegere specifică a alegerii morale aproape că îl pune pe decident "moralist" "dincolo de bine și de rău" (să folosim o expresie binecunoscută aparținând altei epoci) Este puțin probabil ca unele dintre restricțiile impuse acestui sistem să îi afecteze grav caracterul Să menționăm, însă, că, potrivit iezuiților, este imposibil să se ia decizii care contrazic direct înființarea Sfintei Maicii Bisericii, precum și cele care nu sunt susținute de nicio autoritate Adică dacă există o singură opinie împotriva a o sută de opinii, dar în consonanță cu gândurile tale, ai dreptul să faci o alegere pe baza acestei singure autorități "Teologia morală ajustabilă" a iezuiților, desigur, s-a dovedit a fi foarte vulnerabilă la critici Este suficient să amintim Scrisorile lui Pascal către un provincial, în care autorul, citând în repetate rânduri pe adepții lui Vasquez, demonstrează inconsecvența eticii pro-babiliste Totuși, pentru a evita interpretările excesiv de directe și simpliste ale "moralei adaptative" iezuiți, observăm că în primele decenii de la apariția ei, adică în a doua jumătate a secolului al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea, probabilismul nu devine doar conceptul oficial a Societății lui Isus, dar și câștigă o mare popularitate în lumea catolică (și protestantă) - atât în rândul clerului, cât și în rândul laicilor Este greu de imaginat că doctrina etică câștigă simpatia diferitelor secțiuni ale societății din Spania, Portugalia, Italia, Germania și Franța doar datorită "imoralismului" sau, ca să spunem ușor, "elasticității" supreme a principiilor morale Mai degrabă, trebuie remarcat că theologia accomodativa, preluată de iezuiții secolului al XVII-lea, a devenit o soluție foarte îndrăzneață la problema alegerii morale a individului, sugerând cât mai mult posibil (în cadrul eticii creștine ca logică) de autoritate bazată pe tradiția respinsă de protestanți) eliberarea voinței omului, acordându-i dreptul pe baza ideilor proprii, a bunului simț și a opiniei cu autoritate de a lua decizii independente și de a purta întreaga responsabilitate pentru acestea în fața lui Dumnezeu Era § Învățăturile filozofice ale iezuiților o metodă de rezolvare a problemelor morale în noua situație a "lumii culturii" Un nou stil de expunere a filozofiei "Cursul Coimbra" Tratatele iezuiților din a doua jumătate a secolului al XVI-lea, deși rămânând comentarii în formă, în esența lor au depășit cu mult comentariile ascultătoare Ei s-au distins printr-o independență de judecată pe care nici referințele respectuoase la opiniile populare, nici comentariile îndelungate asupra surselor autorizate nu o puteau masca Lucrările iezuiților au reprezentat un pas important în dezvoltarea diversității de gen a literaturii filozofice Acum nu "sume" sau "maxime", ci eseuri tematice despre problemele metafizicii, eticii, logicii, filosofiei naturale au devenit o formă de expresie a gândirii filosofice Lor li s-au alăturat lucrări de specialitate de filozofie a dreptului Se poate susține că corpus de texte scolastice din secolul al XVI-lea, combinând capricios vechiul și noul, din punct de vedere al genului, stilului și formei, nu a fost doar o legătură intermediară între cele două "tipuri de filosofare" - european medieval și modern; a fost parte integrantă a școlii pentru gânditorii europeni moderni Autorii învățăturilor filosofice ale secolului al XVII-lea, printre care R Descartes, B Spinoza, J Locke, G V Leibniz ș a , s-au bazat pe realizările scolasticilor, depășind ceea ce li s-a părut depășit și eronat De mare importanță nu numai pentru filozofie ca atare, ci și pentru predarea ei a fost sistemul de tratate, care trebuia să servească drept manuale și manuale universitare Acesta este așa-numitul "Curs Coimbra" (Cursus Conimbricensis), care a aparținut profesorilor Colegiului Iezuit de Arte al Universității din Coimbra (Portugalia), principala instituție de învățământ a iezuiților din Peninsula Iberică Crearea "cursului Coimbra" a fost prima întreprindere de acest gen, al cărei rezultat a depășit așteptările creatorilor săi Alte două cursuri cunoscute (Cursus Complutensis și Cursus Salmanticensis), întocmite, respectiv, la Universitatea din Alcala de Henares și la Universitatea din Salamanca, au fost create câteva decenii mai târziu și au depășit cu greu cursul scolasticii de la Coimbra în minuțiozitate Deși cărțile au fost distribuite în principal prin colegiile și universitățile iezuite, popularitatea lor în Europa s-a dovedit a fi foarte mare Au fost predați nu numai în catolic, ci și în țările protestante timp de un secol întreg Aceste cărți au avut un impact asupra învățământului universitar în primele decenii ale secolului al XVIII-lea Această lucrare fundamentală a fost realizată sub controlul ierarhilor Societății lui Isus Textele s-au bazat pe Capitolul Acestea sunt cele mai bune rezumate întocmite de ascultătorii prelegerilor profesorilor de la Coimbra Printre autori principali se numără: Manuel de Goes ( - ), Cosme de Magalanches ( - ), Baltazar Alvarez ( - ) și Sebastian de Couto ( - ) "Autorul ideii" cursului a fost Pedro da Fonseca, sub a cărui redacție generală au început să apară volumele corpusului Coimbra Prima ediție publicată sub titlul "Commentarii Collegii Conimbricense Societatis Jesu" a fost un tratat de filozofie naturală despre "Fizica" lui Aristotel ( ) În anii următori, au mai fost publicate șapte volume; finalizarea demnă a acestui "proiect" a fost "Comentariile la dialectica lui Aristotel" ( ), considerată pe bună dreptate cea mai înaltă realizare a scolasticii din Coimbra Pe exemplul acestui tratat se pot ilustra trăsăturile "metodei" comentariului caracteristice medicilor coimbrei "Comentarii asupra dialecticii " constă din două secțiuni și reprezintă o privire de ansamblu asupra părților individuale ale "Organonului", care, din punctul de vedere al iezuiților din Coimbra, sunt cele mai importante Fiecare discurs conține textul grecesc, traducerea lui în latină, precum și "concluzia" autorilor, care rezumă învățăturile lui Aristotel cu privire la această problemă Și numai după aceea începe comentariul însuși, cu formularea întrebărilor, discuția lor detaliată, ținând cont de experiența scolasticii medievale și de ideile iezuiților din Coimbra înșiși Este evident că tratatele "cursului Coimbra" sunt izbitor de diferite de manualele moderne În exterior, ele amintesc foarte mult de lucrările scolasticii medievale Și totuși, aceste tratate au devenit primele manuale de filosofie, potrivit cărora elevii școlilor iezuite - și nu numai iezuite - au studiat Mai mult, filozofiile lui Descartes și Leibniz, precum și mulți alți gânditori pe care îi atribuim New Age, au studiat din aceste manuale Popularitatea acestor cărți poate fi judecată după amploarea distribuției lor și numărul de retipăriri "Cursul" medicilor de la Coimbra demonstrează îmbinarea abordărilor inovatoare ale cercetării cu erudiția comentariului și tradițiile învățării școlare, adică cu ceea ce include conceptul de "școală" "Aristotel portughez" Pedro da Fonseca ( - ) În curs, însă, nu au existat comentarii consacrate problemelor metafizice actuale - tratate-comentarii despre "prima filozofie" a lui Aristotel "Lipsa metafizicii" a fost compensată de scrierile "Aristotelului portughez" - Pedro da Fonseca, care poate fi considerat în faza inițială supraveghetorul profesorilor iezuiți din Coimbra Principalele realizări ale lui Pedro da Fonseca aparțin domeniului logicii și metafizicii Către el § Învățăturile filozofice ale iezuiților paternitatea a două tratate de logică: "Instruire în dialectică" (Institutionum dialecticarum, Libri Octo, ) și "Introducere filosofică" (Isagoge philosophica, ), care au câștigat popularitate ca fiind cele mai scurte și mai accesibile cursuri introductive în logică și în același timp timpul ca lucrări filozofice noi şi originale Cea mai importantă lucrare metafizică a lui Fonseca este "Comentariile portughezului Pedro Fonseca asupra cărților din Metafizica lui Aristotel Stagirite", care formează patru volume în quarto și se alătură Cursului de la Coimbra Textul este organizat astfel De-a lungul celor patru volume, fiecare răspândire este bilingv, cu textul grecesc în partea stângă a paginii și traducerea latină în partea dreaptă Textul lui Aristotel este dat pe carte și pe capitole, la sfârșitul fiecărei cărți apare un comentariu "prin intermediul întrebărilor" (per modum quaestionis) În comentariu, care este susținut și în spirit scolastic, de fapt, se exprimă gândirea filozofică a lui Fonseca A-l găsi nu este ușor Fonseca se mișcă încet, trecând de la o întrebare privată la început printr-o prezentare în mai multe secțiuni (sectio) a diverselor opinii la propriile afirmații Pe parcurs, se clarifică semnificațiile termenilor și conceptelor, se dau confirmări și infirmări ale afirmațiilor lui Fonseca În același timp, Toma d'Aquino ocupă un loc onorabil printre referirile la opinii cu autoritate În acest fel, punctul de vedere cu privire la subiectul metafizicii, sau prima filozofie, este dezvoltat chiar de la începutul Comentariilor După ce a luat în considerare și a respins consecvent opiniile că obiectele metafizicii sunt Dumnezeu, lucrurile-substanțe individuale, fiind exprimate pe categorii, Fonseca exprimă o judecată că primul și adecvat obiect al acestei științe superioare este ființa, comun lui Dumnezeu și creațiilor O linie de gândire similară este caracteristică lui Fonseca, când expune mai detaliat doctrina ființei, analogia și neechivocitatea ființei, esența și existența, conceptul formal și obiectiv al ființei, substanța și accidentele, esențele minții, etc Considerăm că "Comentariul" lui Fonseca a devenit primul - în cadrul celei de-a doua scolastici - un experiment de succes de filosofare independentă, al cărui stil, caracter, ritm a fost preluat cu succes și dezvoltat superb de Francisco Suarez (filozofia sa va fi discutată) în capitolul următor) Tratatul lui Fonseca este inferior lucrărilor ulterioare ale lui Suarez în ceea ce privește nivelul de sistematizare a temelor și problemelor, în profunzimea studiului lor, precum și în "armonia" formei și conținutului Dar trebuie să admitem că Comentariile unesc pentru prima dată întrebările de bază ale metafizicii, înainte Capitolul împrăștiate și expuse de autori scolastici fără o ordine definită, într-un singur întreg Corpusul de tratate-comentari iezuite, în care unul dintre locurile de cinste este ocupat de operele lui Fonseca, la o analiză sistematică și detaliată, se dovedește într-adevăr a fi o legătură necesară între două tipuri de raționalism - medieval și modern european A doua scolastică a creat de fapt un nou mod de a prezenta filosofia, care a fost acceptat și dezvoltat de metafizica secolului al XVII-lea Această metodă, inițiată de medicii iezuiți, este cea care, în opinia noastră, este surprinsă în cele mai bune exemple de filosofare clasică, de la Descartes la Wolff și Kant Note Ortega y Gasset X Reflecții despre Escorial // Ortega y Gasset X Reflecții despre Don Quijote SPb , S Cervantes Saavedra M Don Quijote din La Mancha: La ora Partea L , S Mordvintsev VF Traducere în spaniolă a "Enchiridionului" și a Inchiziției // Erasmus din Rotterdam și timpul său M , S Valdes X de Dialog despre limbaj (fragment) / Per E Chashina // Estetica spaniolă: Renaștere Stil baroc Educaţie M , Vives H -L Despre suflet și viață: Fragmente alese din cartea a III-a / Per S Yu Trohaciov // Vestnik RKhGI Problemă S - Vezi despre asta: Moiseev N D Eseu despre dezvoltarea mecanicii M , S Garda Cuadrado JA Domingo Bănez ( - ): Introduction a su obra filo-sdfica in teoldgica Pamplona, Capitolul ÎN PRAGUL UNUI TIMP NOU: FRANCISCO SUAREZ ( - ) ȘI FINALIZAREA SCOLARII MEDIEVALE § SUAREZ: VIAȚA, LUCRĂRI, IDEI Apogeul celei de-a doua scolastici Francisco Suárez este adesea numit "marea figură a răscrucelor istorice" Sistemul filozofic al lui Suarez este într-adevăr o verigă care asigură continuitatea în istoria gândirii Suarez nu a "completat" doar scolastica, încununând-o cu o enciclopedie universală a raționalismului medieval, în care sunt considerate sistematic practic toate problemele tradiționale și noi, născute în secolul al XVI-lea A devenit profesor pentru noii filozofi europeni, printre care îi numim în primul rând pe Descartes și Leibniz În studiile istorice și istorico-filosofice moderne (în special cele realizate de iezuiți înșiși sau cu sprijinul lor) Suarez este descris invariabil drept cel mai important reprezentant al "renașterii scolastice", "cel mai mare dintre gânditorii iezuiți ai epocii" , "înzestrat cu o gamă uimitoare de interese intelectuale și o profunzime extraordinară de perspectivă asupra problemelor de gândire Lui Suárez i se atribuie rolul unuia dintre fondatorii tradiției filozofice "propriu spaniole": "În toată scolastica spaniolă, nu există un nume mai glorios decât numele lui Suarez, nici o carte mai uimitoare decât Disputationes metaphysicae, în care profunzimea analizei ontologice aproape ajunge la limita posibilitatilor sale minte umana Iar Suarez - un psiholog remarcabil în De anima - este unul dintre fondatorii filozofiei dreptului, științei, aproape Capitolul De origine spaniolă, cărora, la fel ca Vitoria, Domingo de Soto, Molina și Baltasar de Islay, Europa este datoare înaintea lui Grotius sau Pufendorf Filosofia lui Suarez este considerată în Spania, în primul rând, unul dintre vârfurile gândirii naționale și, în al doilea rând, o contribuție la cultura intelectuală mondială Potrivit lui H L Abelian, " Suarez apare în fața noastră ca desăvârșire a Renașterii spaniole trecute și în același timp ca un gânditor care deschide ușa către noi abordări și concepte" X Subiri crede că doar ignoranța lui Suarez și nefamiliaritatea cu scolastica pot duce la ideea că noua filozofie europeană este absolut originală Influența lui Suarez asupra acestuia din urmă este enormă: "Suarez, după Aristotel, este prima încercare de a face din metafizică un corp de doctrină filosofică independentă Cu Suarez se ridică la nivelul unei discipline independente și sistematice "Raționamentele metafizice" în general ar trebui privite ca o "enciclopedie a scolasticii" Suárez a fost numit "singurul mare scolastic după Occam" , îi erau dedicate congrese filozofice, colecții de lucrări și numere de reviste În secolul XX a existat un interes constant pentru filozofia și teologia lui Suarez, nu numai în Spania, ci și în străinătate Acest lucru este confirmat de bibliografia mondială a monografiilor și articolelor științifice consacrate direct lui Suarez pentru anii - , care cuprinde, conform estimărilor conservatoare, aproximativ de titluri A deveni un filosof Suarez s-a născut la ianuarie la Granada, într-una dintre cele mai distinse și respectate familii ale acestui oraș Strămoșii lui Suarez sunt cunoscuți încă din secolul al XI-lea și a crescut în timpul Reconquista Francisco a fost al doilea copil din familie Conform obiceiurilor de atunci, copiii erau crescuti destul de strict, dar nu sever Educația pe care a primit-o Francisco în copilărie poate fi considerată minuțioasă Împreună cu frații săi, a urmat cursurile elementare la Universitatea din Granada și până la vârsta de treisprezece ani a stăpânit perfect limba latină, formându-și propriul stil de scriere, care a fost păstrat pentru viață Unii cercetători numesc acest stil pedant, îngrijit, alții - elegant, grațios Pe lângă gramatica latină, Francisco a studiat retorica, care făcea parte din curriculumul "trivial" În , Francisco a plecat la Salamanca, în iunie s-a alăturat frăției iezuiților La Universitatea din Salamanca i se dezvăluie (deși nu imediat) abilitățile lui Suarez ca gânditor profund, care îi permit să facă o carieră destul de rapidă Deja în , a fost însărcinat să predea filozofie (în orașul Segovia) și hirotonit preoție Suarez a fost un profesor grozav § Suarez: viata, opere, idei un profesor care s-a bazat pe tradițiile din Vitoria, Soto și alți profesori dominicani din Salamanca în prima jumătate a secolului al XVI-lea, urmând tot ce putea să dea metoda școlară de predare și dând dovadă de independență nu numai în ordinea prezentării material, dar și în interpretările sale Anii lui Suárez în Segovia au fost plini de cercetări intense În timp ce ținea un curs de filozofie, el a pregătit texte de prelegeri bazate pe propriile sale comentarii la aproape toate scrierile majore ale lui Aristotel Cea mai importantă lucrare, scrisă în perioada - , a fost "Comentarii la cărțile lui Aristotel" Despre suflet "" Se poate spune că principiile de bază ale filosofiei lui Suarez, inclusiv ontologia strâns legată, teoria cunoașterii, psihologia, antropologia, fizica (filozofia naturii), s-au format în principal în această perioadă Și dacă metafizica lui Suarez într-o prezentare sistematică a văzut lumina abia peste două decenii mai târziu, în , atunci judecăm teoria cunoașterii lui după lucrarea scrisă la Segovia Sejurul la Valladolid ( - ) a fost următoarea etapă - de asemenea foarte plină de evenimente și de succes - din viața lui Suarez I se încredințează un curs de teologie Pe lângă prelegeri, Suárez scrie comentarii la partea I a Summa Theologia a lui Aquino, prima sa lucrare teologică majoră, în care este testată o nouă metodă de comentare a textelor (am vorbit despre aceasta în paragraful "Un nou stil de expunere a filozofiei "Cursul Coimbra"" capitolul ) Succesul lui Suarez în predare a primit sprijinul deplin al ierarhilor ordinului, iar el însuși a fost invitat la Roma pentru a-și demonstra abilitățile de predare la principala școală iezuită, Universitatea Gregoriană În cei cinci ani petrecuți la Roma, Suarez nu numai că a ținut prelegeri despre teologie, ci a participat și la lucrările privind cartea pedagogică a ordinului iezuit - Ratio Studiorum, a cărei versiune finală a fost adoptată și publicată la patru ani după întoarcerea lui Suarez în Spania Suarez, alături de generalul Acquaviva, cardinalul R Bellarmino, G Vasquez și alții, a fost unul dintre cei care au creat sistemul pedagogic iezuit, susținând noi metode de predare în practică Întors în Spania în , Suarez a luat parte la testarea versiunii "de probă" a Ratio Studiorum deja ca profesor la colegiul iezuit din Alcala de Henares, unde a primit funcția de lector în teologie Împreună cu colegii, a pregătit și a trimis la Roma comentariile și recomandările sale Interesant este că, în mare măsură, datorită tinerilor profesori precum Suarez, două tendințe aparent care se exclud reciproc s-au putut combina în versiunea completă și oficială a Ratio Studiorum, aprobată în Pe de o parte Capitolul noi, întregul sistem de învățământ (și toată viața școlară și universitară) a fost unificat și codificat; pe de altă parte, profesorului i s-a oferit o libertate considerabilă în activitatea pedagogică Francisco Suarez a jucat și el un rol în formarea acestui sistem Apel la metafizică Formarea sistemului metafizic al lui Suarez are loc în perioada cea mai calmă și fructuoasă a vieții sale ( - ), pe care o petrece la Salamanca De ce scrierea unei lucrări grozave, care să ofere o schiță a întregii filosofii, vine în prim-plan este cel mai bine spus de către autor însuși: "Din moment ce este imposibil să devii un teolog bun fără a stăpâni mai întâi bazele solide ale metafizicii, am considerat întotdeauna este important înainte de a scrie teologic să faci lucrarea pe care acum, cititor creștin, ți-o pred " Suarez spune direct că în capul lui s-a maturizat de mult convingerea în nevoia de cunoaștere a metafizicii pentru oricine se gândește să studieze teologia Prin urmare, de îndată ce a trimis comentariile la "Summa" pe care am menționat-o tipografiei, ochii i s-au îndreptat spre "Metafizica" aristotelică - o sursă filozofică inepuizabilă pentru scolastică Suárez vede în fața lui o sarcină importantă: să dea - sau, mai precis, să readucă (aceasta este propria sa expresie) - știința metafizică la locul său de onoare în cunoașterea umană Desigur, vorbim despre filozofia creștină, care se numea în mod obișnuit teologie naturală; în acest sens, scopul ei rămâne de neclintit - sprijinul intelectual al teologiei Revelației Cu alte cuvinte, teologia ca cunoaștere sau cuvânt despre Dumnezeu trebuie să se bazeze pe adevărurile minții umane, cunoscute în lumina naturală, adică înțelese într-un mod rațional, logic Dumnezeu este ființa în sensul său cel mai înalt, prin urmare nu putem și nu trebuie să refuzăm să-l cunoaștem pe deplin, limitându-ne doar la adevărurile Revelației Mai mult, lumea creată de Dumnezeu rămâne dincolo de granițele unei astfel de cunoștințe Dintre toate științele despre Dumnezeu și lume, cea mai semnificativă este metafizica (teologia naturală), care este numită și prima filozofie Să adăugăm că cunoașterea rațională în sine merită să facă obiectul cercetării Metafizica (și nu fizica sau etica) devine prima știință, pentru că se apropie cel mai mult de cunoașterea lucrurilor divine din toate celelalte discipline și, de asemenea, pentru că explică și stabilește fundamentele raționale care susțin orice știință Întrebările metafizice, notează Suarez, sunt atât de strâns împletite cu întrebările de teologie, încât este dificil să le despărțim unele de altele Dar de asemenea § Suarez: viata, opere, idei este mai greu să le considerăm împreună, amestecând sublimul cu pământesc, divinul cu umanul De aceea, potrivit lui Suarez, ar trebui creată o lucrare specială despre filozofie, " plasând în ea toate raționamentele metafizice în conformitate cu o astfel de metodă care ar fi cea mai potrivită pentru înțelegerea și cunoașterea rapidă atât a acestor raționamente, cât și a înțelepciunii al Apocalipsei" "Raționamentul metafizic" Disputatitiones metaphysicae s-au format pe baza "notelor filozofice despre chestiuni teologice" și materialelor unui curs predat în anii în Segovia Titlul complet al acestei opere filozofice majore a lui Suárez este: "Discursuri metafizice, în care toată teologia naturală este ordonată și întrebările referitoare la toate cele douăsprezece cărți ale lui Aristotel sunt atent analizate" Prima ediție a fost publicată în Astfel, Discursurile metafizice sunt concepute și implementate ca un comentariu la Metafizica lui Aristotel Cu toate acestea (și suntem complet de acord cu numeroșii savanți care au scris despre aceasta) " Suarez nu urmează ordinea cărților aristotelice și refuză forma tradițională de comentariu Pentru prima dată, se apropie de a prezenta întrebări care sunt ordonate sistematic Disputationes metaphysicae sunt tratate independente, fiecare cu secțiuni și subsecțiuni diferite Suarez percepe metafizica ca nucleu al filosofiei, cu o structură solidă care s-a dezvoltat în Evul Mediu, logica internă, metode de cercetare, legile genurilor, reguli stilistice și un sistem de categorii Este important ca Suarez, ale cărui scrieri sunt impregnate de spirit religios, încă de la începutul Discursurilor metafizice, vorbește despre nevoia pe care teologia o simte "în reflecții umane": fără metafizică, cunoașterea adevărurilor Apocalipsei va scăpa inevitabil Să remarcăm că chiar și numai această afirmație face posibilă judecarea lui Suarez (deși, repetăm, că rămâne un catolic și teolog consecvent) ca o figură independentă în filosofie Așa cum a făcut în disputele teologice și în discuțiile pedagogice, Suarez gândește într-un mod original și independent, respectând autoritățile, dar fiind de acord cu acestea doar atunci când nu contravine propriei sale învățături perioada portugheză În , Suarez, la ordinul regelui Filip al II-lea, a fost numit profesor în departamentul de conducere de teologie a Universității din Coimbra Universitatea din Coimbra era la acea vreme - alături de Universitatea din Salamanca - una dintre cele mai importante instituții de învățământ din Peninsula Iberică În ciuda reticenței Capitolul Suarez să lase scrisul la Salamanca, a fost nevoit să ocupe această funcție, pentru care a trebuit să-și susțină teza de doctorat în teologie Apărarea a avut loc în iunie la Universitatea din Évora Trebuie spus că Coimbra l-a apreciat și a acceptat curând pe Suarez Studenții celor nouă colegii ale universității îi ascultau cu atenție prelegerile; de multe ori publicul orașului se aduna și el în sala de curs Conform amintirilor ascultătorilor, Suarez a prezentat materialul cu calm și încredere, fără a folosi cărți și notițe nici măcar pentru a cita; vorbi suficient de încet pentru ca publicul să-i urmeze gândurile Elevii i-au plătit dragoste și recunoștință, colegii portughezi - respect Din momentul în care și-a susținut teza de doctorat în iunie și până la pensionarea sa oficială în , Suárez a ocupat funcția de profesor de teologie la Universitatea din Coimbra Pe lângă predare, filozoful lucrează intens la scrierile sale și îndeplinește multe sarcini pentru Ordin și Biserică Rămânând profesor în Coimbra, Suarez își părăsește în repetate rânduri granițele Așa că, în iulie , a călătorit la Valladolid și Madrid, în - locuiește la Roma, în , în timpul procesului Sf Teresa de Jesus, Suarez este în Madrid În general, este adesea implicat ca judecător, consultant, expert pentru a participa la diverse audieri, discuții, dispute Mai departe (după publicarea "Discursurilor metafizice" în ) procedura de publicare a lucrărilor lui Suarez este următoarea În , a fost publicat la Madrid un volum de "Mici lucrări teologice" Restul publicațiilor sale din viață sunt publicate de Suarez la Coimbra: în - "Despre împărtășini" (partea ), în - "Despre pedepse" Pe vremea când tipografia lucra la aceste cărți, Suarez ținea (în cadrul aceleiași teologii) despre drept; materialele acestui curs până în s-au conturat într-o lucrare extinsă care a făcut din Suarez un nume în filosofia dreptului, "Despre legi și Dumnezeu legiuitorul" (Coimbra, ) În plus, trebuie menționate și alte lucrări care au ieșit din condeiul lui Suarez: "Despre Dumnezeu, unu și trei" ( ), "Despre demnitatea și poziția religiei" ( - ), "Apărarea catolicilor și Credința apostolică împotriva erorilor sectei anglicane " ( ) În același timp, s-a format corpusul "Mici lucrări teologice" , prezentându-l pe Suarez drept ideologul Contrareformei, participând la una dintre cele mai cunoscute discuții morale și filozofice de la sfârșitul secolului al XVI-lea - începutul secolului al XVII-lea - în controversa dintre iezuiți și dominicani despre liberul arbitru al omului și predestinarea divină, în care Suarez a susținut doctrina lui Luis § Suarez: viata, opere, idei de Molina O completare la doctrina molinistă este interpretarea proprie a lui Suarez a influenței divine asupra vieții și acțiunilor omului, expusă în Lucrările teologice minore Suarez credea că grația are un caracter în concordanță cu abilitățile individuale ale unei persoane Cu alte cuvinte, Dumnezeu ține cont de înclinația caracterului, de temperamentul individului, precum și de locul, timpul și alte împrejurări care determină situația de alegere Suarez ca ideolog al Contrareformei și teoretician al dreptului Pe lângă "lupta pentru liberul arbitru", Suarez a trebuit să intre într-o controversă interconfesională, care a primit, sincer, un mare răspuns politic Vorbim despre o dispută între Papa Paul al V-lea și regele englez Iacob (Iacov) I Iacob, credincios politicii reformist-absolutiste a predecesorilor săi încoronați, a emis un edict, prin care se afirma puterea absolută a coroanei în plan laic și spiritual contează Ca răspuns, papa a trimis un mesaj catolicilor britanici, permițându-le să nu respecte edictul regal În același timp, cardinalul R Bellarmino (un iezuit și coleg cu învățătura lui Suarez la Universitatea Gregoriană) a trimis o scrisoare arhiepiscopului britanic J Blackwell, explicând poziția Romei și criticând pașii regelui James Regele a scris o apologie anonimă pentru edictul său; Bellarmino a răspuns cu o altă scrisoare, propriile scuze; Toate acestea au căpătat caracterul de amplă publicitate Participarea lui Suarez la aceste evenimente a fost să scrie un tratat "Apărarea credinței catolice și apostolice împotriva erorilor sectei anglicane" În tratatul, care constă din șase cărți, Suarez analizează punctele de dezacord dintre catolici și protestanții englezi, căutând să arate eroarea doctrinei acestuia din urmă Cartea vorbește direct despre caracterul eretic al anglicanismului; în cartea a II-a, autorul apără interpretarea catolică a punctelor în litigiu ; Cartea a -a este dedicată fundamentarii superiorității puterii papei asupra puterii seculare a monarhilor, a -a - protejării imunității bisericii, a -a răspunde atacurilor neprietenoase ale regelui britanic împotriva papei, iar cartea a -a , de fapt, este dedicat principalului lucru: conține Suarez infirmă formula lui James despre loialitatea absolută a supușilor față de coroană și cere respectarea drepturilor catolicilor englezi În semn de recunoștință pentru acest tratat, Papa Paul al V-lea l-a numit mai întâi pe Suarez (într-o scrisoare personală) un medic excelent și evlavios De fapt, în opinia noastră, respingerea tezei despre originea divină directă a puterii monarhilor seculari are o "semnificație teoretică" Suarez propune teoria afirmării puterii seculare pe baza dreptului natural Conform acestei teorii, Capitolul legitimarea puterii seculare are loc la voința poporului, grație instituțiilor umane, și depinde de condiții istorice specifice Caracterul divin al puterii "în general" înseamnă doar că tot felul de drepturi se întorc la legea eternă stabilită de Creator; monarhul nu are dreptul să apeleze la Dumnezeu, deoarece a primit coroana de la popor și își îndeplinește îndatoririle față de popor De aici rezultă teza suveranității poporului, care poate părea paradoxală, mai ales având în vedere că a fost exprimată de un iezuit în epoca Contrareformei din Spania absolutistă Teoria dreptului natural a lui Suarez și-a găsit deplina expresie în principala lucrare filozofică și juridică a filosofului "Despre legi și Dumnezeu Legiuitorul", publicată cu un an mai devreme (Coimbra, ) Biserica consideră cel mai important merit al lui Suárez în acest domeniu de a depăși antinomia sacramentului și a legii, ceea ce creează noi oportunități de relații reciproce între dreptul canonic și alte forme de drept Unitatea originii dreptului a fost exprimată de Suarez în formula: "Dreptul este divin, sau natural, sau pozitiv" Unul dintre punctele cheie în filosofia dreptului lui Suarez este consistența sistemului de legi, care se bazează pe legea divină eternă, care în esență nu este altceva decât o expresie semantică a principiului creării lumii de către Dumnezeu Cu alte cuvinte, legea eternă este gândul Creatorului despre creație, care are scopul celui mai înalt act legislativ pentru întreaga lume creată, iar legea naturală este o încercare a omului de a reprezenta și exprima fundamentele raționale ale lumii , care sunt inerente naturii umane Dreptul natural exprimă în general primele principii ale moralității Lăsând bazele profunde ale dreptății (atât ca dreptate, cât și ca dreptate) în seama lui Dumnezeu, Suarez se concentrează pe rolul omului în modelarea societății și a legilor, crezând că starea originară, naturală, a oamenilor poate fi descrisă într-un singur cuvânt: libertate Nimeni nu este prin natura sa slujitorul altuia; cu toate acestea, dorința pentru o viață mai bună împinge o persoană pe calea socializării Prima etapă pe această cale este familia, a doua este o asociație publică bazată pe relații contractuale (Suarez folosește două cuvinte: pactus și consens) între oameni egali Acest "prim acord" este o etapă "intermediară" necesară, care se încheie cu conștientizarea că este imposibil pentru toată lumea și pe drepturi egale să reglementeze constant viața societății După aceea, apare în scenă figura domnitorului, căruia societatea îi deleagă puterea, încheie cu el un "al doilea acord de stare de urgență" Schema pare destul de simplă și eficientă Dumnezeu este sursa puterii, oamenii sunt subiectul său, iar monarhul (monarhia, după Suarez) § Suarez: viata, opere, idei cea mai justă și rezonabilă formă de guvernare) este obligat să asigure o guvernare fermă, respectând în același timp termenii contractului, adică drepturile oamenilor "Despre legi" și "Apărarea credinței catolice și apostolice " sunt ultimele lucrări ale lui Suarez, care au văzut lumina în timpul vieții sale În noiembrie , Excelentul Doctor se retrage ca profesor, dar lucrează la manuscrise care necesită prelucrare și pregătire pentru tipărire Cu aproximativ un an înainte de moartea sa, Suárez a început să reelaboreze textul Comentariilor sale la Despre suflet al lui Aristotel, cu scopul de a-l transforma într-o lucrare sistematică completă similară Discursurilor metafizice Seriozitatea cu care Suarez a tratat această lucrare este de înțeles: "Despre suflet" urma să devină baza sistemului său filozofic și teologic Filosoful era conștient de dificultățile acestei lucrări, precum și de faptul că era puțin probabil să-și poată îndeplini planul pe deplin: "Văd că sunt deja prea bătrân", scria Suarez în ianuarie la Roma către general al ordinului, "să pot termina lucrările pe care le-am început și să las completă o filozofie care să fie în concordanță cu teologia mea Din păcate, această lucrare nu a fost cu adevărat finalizată Suarez a murit la Lisabona pe septembrie Lucrări de Suarez Ediția de la Paris Vives (Suarez F Opera omnia Paris, - ) rămâne până astăzi cea mai faimoasă și mai completă colecție de lucrări ale lui Suarez Lucrările lui Suárez pot fi împărțite în trei "seri" Comentarii despre St Toma - lucrări scrise sub formă de comentarii pe diferite părți ale "Suma teologiei" și raționament asupra subiectelor corespunzătoare acestor părți și puncte La prima parte a "Sumei" (în abrevierile acceptate -Ia), Suarez a scris tratate "Despre esența divină și atributele ei", "Despre predestinarea divină", "Despre miracolul Sfintei Treimi" (toate trei au fost publicat sub titlul general "Despre Dumnezeu, Una și Treime"), "Despre îngeri", "Despre ostenelile celor șase zile", "Despre suflet" (așezat și într-un volum sub titlul "Despre Dumnezeu, Creatorul tuturor lucrurilor create") Partea a -a a "Summei" (mai precis, la secțiunea a acestei părți - Ia Pae) cuprinde lucrările "Despre ultimul scop al omului", "Despre liberul arbitru și lipsa voinței", "Despre bine și rău în fapte omenești", "Despre vicii și păcate" (publicat împreună la Lyon în ); în plus, se leagă tratatul "Despre legi și Dumnezeu legiuitorul" și alte două lucrări scrise în legătură cu discuția despre sprijinul divin (De auxiliis), în care, așa cum am observat deja, Suarez a luat partea moliniștilor cu aceeași Ia Pae: "Despre har", "Despre adevărata înțelegere a ajutorului (divin) eficient" Părți din Pa Pae sunt dedicate lucrărilor "Despre credință, speranță și milă" și comentarii în patru volume sub titlul general "On Do Capitolul demnitatea și măreția religiei Suarez nu a trecut neobservat și partea a -a a "Suma" - vezi tratate "Despre comuniuni" (două volume) și "Despre condamnări" Tratatele de teologie polemică scrise de Suarez "la ordin" Romei pe temele celor mai grave dispute religioase ale vremii: "Despre imunitatea ecleziastică încălcată de venețieni" și "Apărarea credinței catolice și apostolice împotriva erorilor secta anglicană" Primul tratat era îndreptat împotriva guvernului Republicii Veneția și apăra privilegiile papale în relațiile cu Veneția A doua lucrare, așa cum am menționat mai sus, a primit nu numai aprobarea tronului papal, ci și "cea mai înaltă notă" a monarhului britanic, căreia i-a fost dedicată "educației" Lucrări filozofice Comentariile lui Suárez la "Summe Theologia" a lui Toma sunt în general recunoscute de savanți ca având un conținut filosofic bogat Dintre acestea, trebuie evidențiate deja tratatele "Despre legi" (filosofie socială și filosofia dreptului) și "Despre suflet" (folosind diviziuni mai moderne, acest tratat poate fi atribuit lucrărilor filozofice, antropologice și psihologice) Dar singura, deși formată din de tratate, de fapt o lucrare filosofică a lui Suarez rămâne "Raționamentele metafizice" Filosofia lui Suarez nu a fost niciodată (cu posibila excepție de la începutul secolului al XVII-lea) extrem de populară, provocând încântare publicului cititor Cu toate acestea, timp de câteva secole, până în zilele noastre, ea a generat un interes uniform și constant al filosofilor și cercetătorilor, care preferă raționalismul negrabă și temeinic al metafizicii tradiționale ca bază pentru a pune întrebări filozofice fundamentale Dar dacă până la mijlocul secolului XX comunitatea filozofică s-a mulțumit cu publicarea lui Vives, apoi în a doua jumătate a secolului cele mai importante lucrări ale lui Suarez au fost republicate în latină și traduse în engleză, spaniolă, franceză, italiană și alte limbi Prima traducere în limba rusă a lui Suárez, introducerea în Raționamentele metafizice și secțiunea I a raționamentului, consacrată subiectului metafizicii, au fost publicate în Apoi, după o pauză de zece ani, publicarea fragmentelor V ( ) , XXXI ) , II raționament ( OOZ) , precum și un fragment din introducerea la tratatul "Despre suflet" ( ) § Sistemul metafizic al lui Suarez § SISTEMUL METAFIZIC LUI SUAREZ Metafizica în sistemul filozofic al lui Suarez Moștenirea Sua-rez are o trăsătură destul de rară - unitatea internă cu vastitatea și diversitatea părților sale Coerența dintre teologie, pe de o parte, și "științe" (despre ființă, despre cunoaștere, despre morală, despre drept etc ), pe de altă parte, este asigurată nu numai de viziunea creștină asupra lumii a autorului, ci și de raţionalismul filozofic care este impregnat de toată gândirea lui De aceea vorbim despre o sinteză filozofică și teologică, a cărei bază se află cea mai înaltă știință rațională - metafizica Rețineți că pentru Suarez, metafizica nu este o descriere a unei "ierarhii a ființelor" "înghețată"; este o panoramă a lumii dinamice, a elementelor și conexiunilor sale din punct de vedere al esenței, naturii, cauzelor, sensului Metafizica este știința principală, este "de deasupra" și "dincolo de" fizică (adică filozofia naturii, psihologia, antropologia și alte științe despre proprietățile particulare ale lucrurilor) Totuși, "tramfizica" acestei științe filozofice constă în primul rând nu în superioritatea obiectului - deși ceea ce este, luat în cea mai mare abstracție, este, desigur, cel mai respectabil obiect - ci în superioritatea metodei prin care obiectul este cunoscut, precum și unghiul din care este cunoscut Fizica Metzg, astfel, printre altele, se dovedește a fi o metodă, mai exact, o metodologie de cunoaștere rațională a realității Această cunoaștere este un mod de coordonare a ființei și a gândirii despre ființă, care pornește dintr-o atitudine optimistă: rațiunea este dată omului pentru a cunoaște lumea, de aceea, lumea trebuie să fie cognoscibilă structura metafizicii Luați în considerare "ordinea ființei" așa cum este prezentată de autorul Discursurilor metafizice În prefața "Subiectul și planul întregii cărți Cititorului" Suarez sugerează că citirea tratatului său îl va determina pe cititorul atent să " compare această știință cu cărțile lui Aristotel - nu numai pentru a înțelege ce principii ale marelui filozof stau la baza ei, ci și pentru a astfel încât cu ajutorul ei să fie mai ușor și mai clar să-l înțelegi pe însuși Aristotel " Cert este că, deși eseul este conceput și executat ca un comentariu al Metafizicii, Suarez consideră că este necesar să se urmeze "ordinea generală", și nu "scrisoarea" învățăturilor lui Aristotel El clarifică faptul că cel mai important lucru pentru el este un studiu sistematic al principalelor concepte și întrebări metafizice Este clar că o astfel de abordare presupune o manipulare mai liberă a textului decât și-ar putea permite un comentator medieval Suarez analizează și compară gândurile lui Aristotel cuprinse în diferite cărți, capitole Capitolul și fragmente, analizează judecățile autorilor medievali, își exprimă propriile gânduri Disputationes metaphysicae constau din de discursuri În primul argument, se determină că obiectul adecvat al metafizicii sunt ființele ca atare În II sunt date conceptele formale și obiective de ființă, se fundamentează necesitatea acestor concepte, iar conținutul lor este investigat Apoi sunt expuse proprietățile (atributele) universale ale ființei, așa-numitele passiones entis În mod tradițional, există trei atribute ale ființei: unitate, adevăr și bunătate În general, ele sunt definite în argumentul III, după care Suarez le explorează mai detaliat În al patrulea discurs se vorbește despre unitatea generală sau transcendentală Argumentul V este dedicat ființei individuale și problemei individuației, apoi (argumentele VI-VII) se discută nivelurile formale și universale ale unității ființei Adevărul și binele ca atribute ale ființei sunt dedicate raționamentului VSH-XI În continuare, Suarez procedează la dezvoltarea doctrinei cauzalității (raționamentul HP-XXV) Motivele sunt împărțite în interne și externe Interne sunt materiale și formale, printre care există cauze atât per se, cât și per accident Mai departe, problemele libertății și necesității sunt investigate în legătură cu cauzele create (a doua), în legătură cu prima cauză - actul creației În urma doctrinei atributelor și cauzelor ființei, urmează o examinare a claselor sau genurilor de ființă, adică o anumită "ierarhie a ființelor" este dată cu o împărțire în ființă divină, infinită (bgo esență, existență, atribute: raționamentul XXII-XXX) și ființă finită, creată În raționamentul XXXII-XXXVII se vorbește despre substanțe spirituale și materiale, despre accidente și statutul lor, conceptul de ființă este considerat din punctul de vedere al categoriilor aristotelice În plus, sunt cuprinse întrebări de continuitate și discreție (XL-XLI), potență și act (XLIII), timp și durată (XL), loc și locație (LI), etc În sfârșit, în ultima - LIV - discuție, se investighează problema "minților existente", deși acestea din urmă, după Suarez, sunt doar un subiect indirect, secundar, pentru metafizică (Vorbim despre obiecte ale minții umane - imagini, concepte, idei, gânduri care există în mintea umană, care pot să nu corespundă cu nimic din realitatea externă ) Când luăm în considerare "ordinea" metafizicii lui Suarez, devine clar că, deși legătura tradițională dintre teologie și filozofie pătrunde în întreaga sa doctrină a ființei, Suarez nu își limitează sarcina la crearea unei "ilustrări filozofice" a creației divine Nu mai puțin importantă pentru el este descrierea filozofică a lumii diverse și în schimbare a ființelor individuale În această descriere, Dumnezeu se dovedește a fi una dintre clasele de ființă, printre care, desigur, § Sistemul metafizic al lui Suarez în locuri mult mai modeste, întâlnim atât lucruri individuale, cât și imagini ale conștiinței noastre Fiind ca subiect al metafizicii Considerarea subiectului metafizicii este dedicată secțiunii I (sectio) a raționamentului I sub titlul "Ce este subiectul metafizicii" (Quod sit metaphysicae objectum) Discursul în ansamblu se numește "Despre natura primei filozofii, sau metafizică" Include încă cinci secțiuni care specifică subiectul, statutul și unele metode ale științei metafizice Luând în considerare întrebarea după întrebare în detaliu, Suarez ajunge la următoarele concluzii În primul rând, metafizica este o știință independentă care explorează întreaga "domenie a ființei", adică argumentează despre toate lucrurile, nu numai existente sau având capacitatea de a exista, ci chiar și fundamental inexistente Aceasta este o concluzie importantă care îi permite lui Suarez, în cadrul metafizicii, să exploreze, pe lângă ființele reale și proprietățile lor, o serie de obiecte "periferice", precum antipozii ființei, exprimate în antonime ale cuvântul "ființă" ("non-ființă", "falsitate", "rău"), precum și obiecte care există numai în mintea umană ("ființele minții") În același timp, Suarez delimitează fizica de metafizică ca știință a proprietăților particulare ale lucrurilor individuale În al doilea rând, metafizica apare ca prima filozofie, înțelepciunea, știința științelor, depășind toate celelalte științe nu numai prin demnitatea obiectului - fiind ca atare, ci și prin nivelul de abstractizare inaccesibil oricărui alt fel de cunoaștere științifică, precum ca prin perfecţiunea metodei raţionale, graţie căreia raţiunea omul contemplă adevărul În acest moment, Suarez acționează ca un adept al aristotelismului scolastic: ființa este transparentă pentru cunoașterea rațională, dacă aceasta din urmă este construită pe fundamente adevărate și pe respectarea procedurilor logice ale gândirii În al treilea rând, metafizica (al cărei scop, după cum am observat deja, este contemplarea adevărului) este știința cea mai perfectă, speculativă, adevărata înțelepciune, cea mai demnă și mai de dorită pentru om Ocupând primul loc între științe și fiind cea mai apropiată ca demnitate de teologie, metafizica îi oferă acesteia din urmă un ajutor neprețuit, întrucât " explică și afirmă principii naturale comune tuturor lucrurilor și într-un anumit fel hrănește și susține orice știință" În prima aproximare, subiectul este formulat de Suarez pe baza etimologiei cuvântului "metafizică": este știința " despre acele lucruri care vin după științe sau lucruri naturale" Pornind de aici, lucrurile fizice nu intră în câmpul problematic al metafizicii; obiecte sensibile şi materiale, considerate din puncte de vedere Capitolul științe private; pe de altă parte, include lucrurile divine, separate de materie, precum și fundamentele generale ale ființei, adică tot ceea ce aparține unei "ordinii superioare a realității" Rafinarea subiectului metafizică este realizată de Suarez cu multă atenție El prezintă în mod constant șase opinii în care se manifestă diverse trăsături ale înțelegerii ființei de către filozof și posibile interpretări ale domeniului acestui concept După ce a analizat opiniile, Suarez formulează un concept adecvat al subiectului metafizicii Subiectul metafizicii include pe Dumnezeu, substanțele nemateriale, precum și unele accidente reale, cele care nu aparțin absolut exterioare și accidentale Dumnezeu este scopul principal al cunoașterii în prima filozofie Ea interpretează despre Dumnezeu pe baza adevărurilor metafizice, " fără a căror cunoaștere și înțelegere este greu și chiar imposibil să considerăm cu demnitatea cuvenită sacramentele divine" Dumnezeu și alte substanțe nemateriale care sunt incluse în subiectul metafizicii demonstrează "perfecțiunile divine, numite atribute", sunt cunoscute de știința superioară în "lumina naturală a minții umane" O astfel de cunoaștere, potrivit lui Suarez, este necesară, deoarece întărește postulatele teologiei divine Rămâne de remarcat faptul că problema subiectului, scopului și demnității metafizicii este strâns legată de problema minții cunoaștere în sine, de legile, mecanismele de interacțiune dintre conștiința umană și obiectele cognoscibile, care (obiectele cunoașterii), conform pentru Suarez, nu sunt altceva decât "aceste lucruri", ființe individuale, obiecte ale lumii înconjurătoare După cum am observat deja, este dificil să găsim o linie clară între teologie și metafizică în învățăturile lui Suarez Filosoful însuși subliniază constant caracterul creștin al filozofiei sale și vorbește în același timp despre imposibilitatea teologiei fără "înțelegere rațională", adică fără metafizică Prin urmare, având în vedere importanța "componentei filozofice" în teologie, să ne întoarcem la fundamentele teologice ale metafizicii însăși Vom vorbi despre principiul geocentric al creației divine din nimic (creatio ex nihilo), tradițional pentru scolastică Principiul creației în Suarez dobândește trăsăturile ideii creării directe de către Dumnezeu a lumii în toate manifestările sale, inclusiv crearea de "ființe reale" - "aceste lucruri" Rețineți că cele două distincții principale ale lui Suarez decurg din principiul creaționismului Prima este între infinitul creator și ființa creată finită, a doua este între ființa substanței și ființa accidentului Pe de o parte, actul de creație pentru Suarez este o problemă teologică Pe de altă parte, prevederile fundamentale ale metafizicii sale depind de particularitățile înțelegerii acestei probleme, dintre care una este § Sistemul metafizic al lui Suarez propoziția despre unitatea ființei, despre nivelurile acestei unități și, în primul rând, despre nivelul individual al unității ființei și principiul individuației Câteva cuvinte ar trebui spuse și despre conceptul de Dumnezeu în cadrul metafizicii lui Suarez "Filosofia lui Dumnezeu" pe plan ontologic este dedicată în mod special raționamentelor XXIX și XXX , în care sunt dezvăluite dovezile existenței "ființei întâi și necreate" și sunt discutate și atributele divine Dar Dumnezeu ca ființă infinită, ca scop ultim al lumii, ca primă și activă cauză, ca, în sfârșit, subiect al primei filosofii, apare deja chiar la începutul Discursurilor metafizice Subliniem încă o dată: Dumnezeu este introdus de Suarez ca un concept filozofic și teologic, care în sine necesită o anumită explicație În Discursul XXVIII Suarez descrie împărțirea ființelor în infinit și finit Din text devine clar că o astfel de împărțire este posibilă și necesară ; în plus, este suficient şi adecvat În ceea ce privește apartenența acestor două feluri de ființă la un singur concept universal de "ființă" (sau "ființă"), unitatea lor semantică este asigurată grație principiului analogiei Analogia existenței Filosoful care își începe "metafizica aplicată" cu împărțirea ființei în infinit și finit, creator și creat, folosește dispozitivul tomist - analogia ființei (analogia entis), - având originea în prima filozofie a lui Aristotel În general, analogia ființei exprimă asemănarea obiectelor lumii create între ele (deoarece sunt consecințele unei cauze) și explică legătura lor cu Creatorul prin faptul că sunt implicate în El prin actul de creare Cu toate acestea, ființa însăși nu este inclusă în aceste categorii, ea "rămâne în spatele scenei", acționând ca un fel de natură generală a tot ceea ce există și se referă la genuri în mod analog] iar Aristotel, desigur, nu explică nicăieri în detaliu această analogie ca un "principiu", acest lucru va fi făcut mult mai târziu de Aquino care trebuie să ilustreze nu doar modul în care un lucru este realizat, trecând de la potența care rezidă în mintea divină, la starea concretă de viață, ci și care este legătura între Dumnezeul cel mai desăvârșit și lumea creată, precum și între lucrurile acestei lumi create Principiul analogiei ființei joacă un rol important în învățăturile lui Suarez Prin urmare, pentru a înțelege particularitățile interpretării sale, ar trebui să ne imaginăm cu cel mai mare grad de claritate cum a înțeles Toma acest principiu Așadar, analogia entis exprimă asemănarea dintre ființa eternă, perfectă a lui Dumnezeu și ființa trecătoare, imperfectă a creaturilor din lume, face posibilă legarea între ființa infinită și cea finită, deși există o distanță uriașă între prima și cea al doilea Capitolul O astfel de conexiune poate fi urmărită prin mișcarea "de jos în sus", prin negarea treptată a imperfecțiunilor lumii pe măsură ce cineva urcă treptele ființei către Dumnezeu, căruia îi putem atribui proprietăți lipsite de imperfecțiuni (știind în același timp că El este nemăsurat mai mare decât orice proprietăți): eternitate, unitate, adevăr, putere etc Nu există contradicții în Creator, nu există nicio diferență între potență și act, esență și existență Potrivit lui Toma, numai Dumnezeu are ființă reală, restul ființelor create de El au doar ființă, dar nu sunt ființă Ei participă la existența lui Dumnezeu și, cu cât este mai înalt nivelul pe care îl ocupă, cu atât mai mult este această "ființă prin participare" în ei Și principiul analogiei care stabilește această legătură, în ontologia lui Aquino, ajută și la trecerea de la vechea eternitate a cosmosului la ideea de creație ex nihilo și face posibilă includerea aristotelismului (și platonismului) în structura filozofiei crestine Thomas, observăm, folosește așa-numita analogie atributivă, atunci când diferitelor obiecte li se atribuie aceleași proprietăți Suarez, folosind principiul analogiei ființei, îi pune un sens ușor diferit Actul de creație este pentru Suarez un moment cheie care are nevoie de reflecție rațională, mai exact, în "lumină naturală" Prin urmare, analogia sa entis este direct legată de momentul creației și se înțelege astfel: toate ființele create au (sau pot avea) existență reală "prin participare", datorită faptului că au fost create de Dumnezeu Prin urmare, accentul este mutat de la (tm) asemănător lui Dumnezeu, asemănarea ființelor create cu Dumnezeu (într-o măsură mai mare sau mai mică, în funcție de apropierea de Creator) la participarea la faptul creației, la apartenența tuturor ființelor la o singură cauză Suárez își exprimă astfel ideea foarte clar: fiecare lucru anume are "aceeași cantitate" de ființă În locul "catedralei gotice", în care orice ființă își are propriul loc corespunzător nivelului său de perfecțiune și gradului de asemănare cu Dumnezeu, în metafizica lui Suarez apare o lume diversă de substanțe individuale, nestrânsă în structuri ierarhice medievale Aceste lucruri individuale sunt independente și egale între ele, deoarece sunt înzestrate în mod egal cu ființă (asemănătoare cu Divinul) Creatorul, conform acestei doctrine, își manifestă voința Sa infinită, mintea și puterea Sa, creând direct și direct lucruri individuale ("acest", "acest cal", "Socrate") De aceea, Suarez nu vede rost să rupă ontologic potența și actul, esența și existența, materia și forma, întrucât ele nu există cu adevărat separat una de cealaltă și în afară de lucrurile concrete Un punct foarte important al argumentului este că § Sistemul metafizic al lui Suarez în realitate, potrivit lui Suarez, numai lucru și lucru pot diferi și nici actul, nici potența nu sunt lucruri Lucrurile, esențele, substanțele care au o existență reală înainte de creație sunt imposibile, la fel cum este imposibilă, conform teoriei detaliate a cauzalității (raționamentele lui HP-XXV), existența oricărei ființe necreate, cu excepția lui Dumnezeu Însuși Ideea unui proces nesfârșit sau circular al ființei ființelor create este respinsă de Suarez ca fiind absurdă: ființa creată este înțeleasă de gânditorul spaniol ca fiind finită și singulară În consecință, problema actului și potenței, care reflecta ideea de creație din nimic, a devenit o componentă importantă a problemei ființei individuale și a individuației, care, în opinia noastră, este una dintre cele cheie în metafizica lui Suarez Filosoful, contrastând clar ființa actuală cu nimicul, arată că procesul de actualizare nu implică nicio stare intermediară În general, nu există alt proces decât actul de creație Pe de altă parte, potența este înțeleasă de el ca negație a actualității, adică inexistența, iar actul ca existență reală Ar trebui clarificat faptul că înainte de actul creației, ființa neactualizată rezidă în mintea Divină sub forma unei imagini (exemplare) potențial, ceea ce este pe deplin în concordanță cu alte aspecte ale doctrinei lui Suarez despre ființă O astfel de interpretare, în special, pune capăt de fapt disputelor scolastice în jurul fenomenului actualizării, când anumite motive sau principii au fost plasate "în decalajul" dintre potența pură și esența reală (adică, ființa individuală) (această tradiție, prin înaltă tradiție) scolastică, se întoarce la izvoarele neoplatoniene augustiniene) Pentru comparație, să spunem că pentru Toma ființa este un act al esenței Divine, "cantitatea" de a fi într-un lucru este proporțională cu gradul de relevanță a acestuia Și dacă ne imaginăm impresionanta "ierarhie a ființelor" tomistă ca o scară care duce de la ființa pură prin îngeri și alte substanțe nemateriale la clase inferioare de ființă: om, animale, plante, minerale, atunci la fiecare "nivel de ființă" anumite entităţi de natură fac trecerea de la potenţialitate la existenţa reală prin voinţa Creatorului Potența lui Thomas se apropie de esență, actualitatea se apropie de existență Numai Dumnezeu, actul realizat inițial, identitatea esenței și existenței, se ridică deasupra acestei ierarhii De remarcat că, spre deosebire de Aquino, care a subliniat identitatea în Dumnezeu a esenței și existenței, Suarez consideră că este mai important ca Dumnezeu să aibă infinit, și în primul rând - pe lângă infinit în sensul absenței oricăror restricții - infinitate de perfectiuni Ființa perfectă - Dumnezeu - în rolul Său de Creator nu se implică numai ca prima cauză eficientă (cauza Capitolul prima) în procesul de creație; Ea "este folosită" în întregul sistem de cauze, originar de la Aristotel și completat de însuși Suarez La cele patru motive aristotelice: material, formal, eficient și intenționat, Suarez adaugă un al cincilea, exemplar La fel ca în capul maestrului, chiar înainte de crearea unui lucru, există deja ideea (eșantionul), așadar în mintea Divină există mostre din toate lucrurile care sunt create (vor sau pot fi create) de Dumnezeu Această încercare deosebită de a combina cauzele aristotelice cu ideile platonice își propune să arate natura rațională a creării și existenței lumii Dumnezeu, potrivit lui Suarez, asigură conservarea (conservatio) lucrurilor create, așa cum se discută în discursul XXI "Despre prima cauză efectivă și al doilea efect al ei, care este conservarea" (De prima causa efficienti et altera eius actione, quae est conservatio) ) În cele trei secțiuni ale sale, este fundamentată dependența lucrurilor create de prima cauză activă și se stabilește necesitatea acțiunii "conservatoare" a lui Dumnezeu, care este diferită de actul creației, prima acțiune divină Dumnezeu, explică Suarez, asigură imuabilitatea relației dintre materie și formă, esență și existență, potență și act în fiecare lucru creat La fel de importantă este și funcția de "contribuție" (concursus), deja cunoscută nouă din controversa liberului arbitru Această problemă este tratată de Suárez în discursul său "Despre prima cauză și celălalt efect al acesteia, care este un efect comun cu cauzele secunde" (De prima causa et alia eius actione, quae est cooperatio seu concursus cum causis secundus) Potrivit lui Suarez, Dumnezeu definește sfera posibilului și sprijină acțiunile unei anumite ființe Fiind ca atare Suárez își începe examinarea problemei ființei în al doilea discurs "Despre natura esențială, sau conceptul, a ființei" (De ratione essentiali seu conceptu entis), în șase secțiuni din care se încearcă să descrie ființa (sau ființa - folosim cei doi termeni ca sinonimi) într-o formă extrem de generală Pentru aceasta, Suarez introduce conceptele formale și obiective de ființă, tradiționale pentru scolastică Rolul lor este de a depăși confuzia care vine din filozofia antică, când "lucrurile" și "cuvintele" despre aceste lucruri nu diferă Pentru Suarez, este evident că ideea de a fi poate apărea numai după ce conceptul de "ființă" a fost clarificat Cu alte cuvinte, își propune să analizeze conceptul de ființă, pe baza abordării generale a construcțiilor conceptuale medievale, pentru care legătura dintre esența unui lucru exprimată într-un concept și ființa acestui lucru era evidentă În general, aceste construcții, care leagă laturile "esențialiste" și "existențialiste" ale ființei, s-au manifestat în moduri diferite: atât în apelul la cuvinte (argumentum ex verbo), cât și § Sistemul metafizic al lui Suarez în crearea unor scheme de relaţii între esenţă şi existenţă, ca să nu mai vorbim de identitatea lui Dumnezeu cu fiinţa Suarez subliniază caracterul formal al distincției, care se demonstrează prin prisma perechii tradiționale de concepte deja prezente la Alexandru de Gael și Guillaume Auvergne, "ființă ca participiu - fiind ca nume" (ens ut participium - ens ut nomen) Primul sens (ens ut participium) se obține atunci când în ens, participiul verbului "a fi", se accentuează "verbul" acestuia, în acest sens, a fi înseamnă ființă actuală, existență actuală "Astfel, strict vorbind, verbul "a fi" conține expresia propriului participiu, în care se rezolvă afirmația enunțată" În același timp, filosoful clarifică că dacă spunem că Adam există, aceasta înseamnă că Adam există în timp, printre diversitatea lucrurilor din lumea sensibilă Al doilea sens - a fi ca nume - definește esența formală a unui lucru care există sau este capabil să existe În acest sens, existentul este înțeles ca ceva care are o anumită esență (natura) care se poate manifesta în ființa reală Existența ca nume, prin urmare, se referă nu atât la lucruri specifice, cât la naturi, la esențe ale acestora În acest sens, ființele ca atare sunt subiectul metafizicii, tocmai în acest sens metafizica vorbește despre ființe prin cele zece situații dificile, categoriile aristotelice Suarez își întărește raționamentul cu un citat din Toma de Aquino: " acest nume, existentul, în care lucrul este determinat, căruia i se comunică existența, înseamnă între timp esența lucrului și se împarte în zece genuri" Concepte formale și obiective ale ființei Suarez dezvoltă această temă în termenii conceptelor formale și obiective de ființă El consideră conceptul formal (conceptus formalis) " acțiunea însăși sau, ceea ce este la fel, cuvântul, prin care mintea cunoaște un lucru sau un concept general" Conceptus formalis este un "semn verbal", un "concept mental" (verbum mentis), prin care mintea înțelege un obiect Se numește concept (conceptus) pentru că apare ca un produs al rațiunii (veluti proles mentis), și formal pentru că reprezintă ultima sa (rațiune) ultima formă (ultima forma mentis), adică are o "intra-rațională" originea și, de asemenea, pentru că , care reprezintă pentru minte un lucru cognoscibil în mod formal - din punctul de vedere al formei sale Un concept obiectiv (conceptus objectivus), conform lui Suarez, este un lucru (sau concept) care (sau care) are un caracter independent și imediat și este cunoscut sau reprezentat prin intermediul unui concept formal Exemplul dat de filozof Capitolul extrem de simplu: dacă cunoaștem o anumită persoană, atunci actul de cunoaștere în concept, pe care îl realizăm în acest caz, este conceptus forma-malis; dar omul însuși reprezentat și cunoscut este conceptus objectivus Apropo, după Caetan, conceptul de ființă trebuie să fie abstractizat din lucruri atât de mult încât să indice mai mulți referenți deodată, dar fără ambiguitate; într-un concept formal, în acest fel, unitatea existentului este fixată în diferența sa obiectivă Astfel, în al doilea argument, ființa ca atare (în toate manifestările ei) este "testată" de Suarez ca obiect al cunoașterii Fără a contrazice tradiția comună filozofiei medievale, el se declară optimist cognitiv, care afirmă posibilitatea cunoașterii raționale a existentului (de la Dumnezeu până la accidentele unui lucru creat) Așa că metafizica își confirmă încă o dată statutul de știință independentă și superioară, capabilă să cunoască adevăratele proprietăți ale ființei Proprietăți generale ale ființei Unitatea existenței Ce proprietăți sunt inerente ființei reale, care, având existență, se pot dovedi a fi un obiect al cunoașterii umane? Această discuție începe în Propunerea III În mod tradițional, începând cu teologul Philip Chancellor ( - ), au existat trei "proprietăți universale ale ființei" (pasions en-tis): unitate, adevăr și bunătate Există o formulă cunoscută pentru "convertibilitatea" ultimelor două caracteristici cu ființa însăși, care este reprodusă și de Excelentul Doctor: "Ființa, adevărul și bunătatea sunt reciproc reversibile" (ens, verum et bonum sunt convertuntur) În al treilea argument, Suarez refuză să clasifice conceptele de "lucru" (res) și "ceva" (alichid) drept proprietăți transcendentale ale ființelor Cu toate acestea, el lasă în urma acestora din urmă statutul de "sinonime" care exprimă esența ființei Deci, Suarez vede unitatea ca una dintre caracteristicile fundamentale ale tot ceea ce există O astfel de decizie are rădăcini adânci în filosofia antică și medievală: ceea ce există, în virtutea existenței sale, trebuie să aibă deja adevăr, bunătate (căci minciuna și răul sunt privațiuni, adică atribute ale inexistenței) și, care este și o condiție prealabilă, trebuie să fie implicat în unitate Care este unitatea ființei? Și este unitatea inerentă ființei? Suarez identifică trei tipuri, sau niveluri, ale unității ființei: transcendental , individual și formal (împreună cu universalul) Ele sunt tratate secvenţial în argumentele IV, V şi VI Unitatea transcendentală exprimă ideea conexiunii inseparabile a tuturor lucrurilor și relațiilor care există în realitate, principiu cunoscut încă din timpurile presocratice, conform căruia unim diversitatea lucrurilor folosind predicatul existenței De § Sistemul metafizic al lui Suarez Prin urmare, a vorbi despre unitatea transcendentală a ființei înseamnă a căuta "unul în multe lucruri", o bază comună pentru lumea diversă a "aceste lucruri" și, în plus, un concept universal, al cărui volum, fără contradicții și incompatibilități , ar absorbi toată realitatea într-un plan semantic Unitatea transcendentală este o puternică abstracție metafizică care servește la explicarea conexiunii dintre "unul" și "ființă", "unu" și "mulți", ilustrează modul în care o parte, separată de întreg, devine ea însăși un întreg etc Cu toate acestea, în realitate nu există o unitate transcendentală, așa că Suarez introduce alte două niveluri de unitate: individual și formal Pe scurt, unitatea individuală, potrivit lui Suarez, este ceea ce constituie individul ca atare: este unică pentru fiecare existent sau capabil să existe Unitatea formală se referă la natura (esența) unui lucru individual Toți indivizii aceleiași specii aparțin aceleiași entități De aici derivă o unitate formală, specifică, care, ca și unitatea individuală, este de fapt conținută în lucrurile înseși și determină - la nivelul specificației - unicitatea lor Rețineți că cele două niveluri de unitate indicate nu diferă ontologic, întrucât natura comună este într-adevăr prezentă în "aceste lucruri" (primele esențe, în termenii lui Aristotel); distincția dintre ele este doar logică, rațională Universal și individual Pe lângă nivelul formal, Suarez în al șaselea argument al său ia în considerare un alt nivel al unității ființei - universal În ultima secțiune - a -a - ("Care este principiul unității formale și universale în lucruri"), el extinde cea mai mare parte a ceea ce a spus despre unitatea formală la unitatea universală , pe care o înțelege ca rezultat al utilizării conceptelor generale , universale, existente în gândire Nivelul universal de unitate ar trebui considerat ca o modificare a nivelului formal, varianta sa cea mai generală Ajungem la universal ca urmare a cunoașterii; este o încercare de a reveni mental la unitatea transcendentală post factum, mai exact, post cognitum - după cunoscut Când ne imaginăm un singur lucru, de obicei găsim în el caracteristici sau caracteristici care îl fac să semene cu alte lucruri Privind ceva anume (de exemplu, "acest cal"), comparăm acest obiect cu alte obiecte (cai) și găsim un concept general ("cal") Putem spune că căutarea unui concept general înseamnă, în final, definirea unui lucru, conștientizarea statutului său, apartenența la o anumită clasă diferită de alte clase de lucruri Rezultatul acestei lucrări va fi dacă Capitolul folosiți termenii tradiționali ai scolasticii, o descriere a naturii sau esenței unui lucru În același timp, este posibil și o cale inversă - concentrându-ne atenția asupra trăsăturilor inimitabile, unice ale unui lucru, care îl fac diferit de alte obiecte din clasa căreia îi aparține În acest caz, înțelegem (mai precis, ne străduim să înțelegem) individualitatea unui lucru Problema individuației Întrebarea despre ce anume face un lucru "acest lucru", îi conferă unicitate și originalitate, dă naștere problemei individuației Încercările de a da un răspuns satisfăcător acestei întrebări duc la necesitatea formulării principiului individuației Individuarea ca concept în sine necesită o explicație Literal, individuarea nu este altceva decât indivizibilitate, imposibilitatea diviziunii ulterioare (ca operație logică) , un fel de ultimă barieră împotriva căreia se sprijină mintea cunoaștetoare În plus, însă, individuația este înțeleasă ca stabilitatea lucrurilor individuale, ca un fel de "nucleu" intern care conține capacitatea de a păstra unicitatea acestui lucru Din punctul de vedere al metafizicii, problema individuației poate fi reprezentată ca o discuție a unei game întregi de întrebări despre cum ceva individ apare, există, este cu adevărat păstrat și, în același timp, este cunoscut de mintea umană exact așa, unic, diferit de tot ceea ce este rezultatul percepției altora obiecte sau înțelegere a conceptelor generale Să lămurim că, în opinia noastră, disputa despre individuare - una dintre problemele străvechi ale metafizicii, care a fost dedicată discuțiilor gânditorilor medievali - se dovedește, la o analiză atentă, a depăși nu numai problemele scolastice, ci și dincolo de cadrul metafizicii ca disciplină filosofică Această temă în sensul cel mai larg și în diversele sale manifestări rămâne semnificativă pentru cunoștințele filosofice și științifice moderne, pentru cultura modernă Problema individuației este indisolubil legată de una dintre întrebările filozofice centrale - întrebarea a fi, a ce înseamnă a fi și în același timp a fi ceva Și când întrebarea ființei ("ce înseamnă a fi ca atare?") este însoțită de o căutare a "ființei pure", diferită de existența lucrurilor individuale, adică atunci când ființa începe să fie înțeleasă ca una încă - cu totul specială - între altele, se pune problema individuației, în timpul discuției căreia se descrie de obicei relația dintre a fi "ca atare" și existența indivizilor, reflectând asupra modului în care această ființă metafizică constituie obiectele lumii sensibile § Sistemul metafizic al lui Suarez Principiul individuației Filosofii care nu au căutat cauza individuației în domeniul fizic au făcut un argument foarte serios pentru distincția dintre cauză și principiu Duns Scotus, de exemplu, vorbea tocmai despre principiul individuației, văzându-l în "acestitatea" unui lucru (haecceitas), înțeleasă în mod specific Toma de Aquino, la rândul său, a identificat cauza individuației cu una dintre cele patru cauze aristotelice (mai precis, cu unul dintre tipurile de materie, notăm), așa că nu a văzut o diferență fundamentală între cauză și principiu Cât despre Occam, care considera că un lucru individual există independent (per se), datorită lui însuși, atunci pentru el principiul individuației nu era altceva decât o abstracție logică până când ceva este individualizat "pentru prima dată" Principiul individuației (principium individuationis) în sensul medieval (acest concept însuși a fost introdus în lexiconul filosofic de Toma d'Aquino) poate fi caracterizat, în primul rând, ca felul în care lucrurile sunt constituite (create), și în al doilea rând, ca ceea ce delimitează un individ dat lucrul și entitatea specie cea mai apropiată de el și, în cele din urmă, ca ceea ce face lucrul unic original și diferit de orice alt lucru Problema individuației include o discuție asupra diferitelor aspecte ontologice și logico-epistemologice ale problemei ființei Căutarea principiului conform căruia un lucru devine - atât din punctul de vedere al existenței sale reale, cât și din punctul de vedere al posibilității cunoașterii sale (identificare, definiție și descriere) - "acest lucru" este într-adevăr unul dintre principalele teme ale scolasticii, ale căror rădăcini se întorc la Platon și Aristotel În Evul Mediu, această problemă era considerată pe baza poziției fundamentale a metafizicii creștine - despre crearea lumii de către Dumnezeu din nimic (ex pi-hilo) Ideea de creație, în măsura în care se încadrează în "cunoașterea" metafizicii, a fost chemată să completeze descrierea rațională a modului în care, pe ce bază și din ce motive are loc înființarea și formarea indivizilor Această metodă a fost numită în filosofia lui Aquino principiul individuației Disputa despre individuație se împletește într-un nod dens al celor mai importante discuții metafizice despre ființă (cu împărțirea ei în creator și creat, infinit și finit), despre statutul ontologic al universalurilor, despre ierarhia ființelor, despre esență și existență, despre relația dintre materie și formă, despre potență și act etc În funcție de cutare sau cutare abordare, cutare sau cutare poziție în această dispută, care, repetăm încă o dată, este strâns legată de multe alte discuții metafizice, fundamentele învăţăturilor diferitelor şcoli şi direcţiile gândirii scolastice diferă Capitolul Interesant este că atunci când cineva începe căutarea "ființei ca atare", aceasta duce imediat la o separare a existenței și a esenței a ceea ce există; individuarea lucrurilor concrete dobândește un caracter tangibil "fizic", "reprezentabil vizual" și este considerată din punct de vedere al formei și materiei, astfel încât aspectele formale și materiale, parcă, "fizic" determină și asigură existența lucrurilor în lumea creată, în timp ce în planul metafizic ea (existând) este "descompusă" în esență și existență Să ne amintim pe scurt că Avicena găsește la Aristotel un răspuns la întrebarea ce face ca acest lucru să fie astfel, iar acest răspuns se rezumă la recunoașterea rolului individualizator al materiei O dezvoltare detaliată a temei separării reale a esenței și existenței a servit în secolul al XIII-lea fundamentul tomismului, care a regândit aristotelismul "în cheia" creației Pentru Aquino, materia este principiul individuației Spre deosebire de doctorii dominicani - și într-un mod similar problema individuației înainte de Toma a fost rezolvată de Albert cel Mare, Guillaume Auvergne și alții - franciscanii, asociați cu tradiția augustiniană în scolastică, consideră forma a fi începutul individuației Duns Scotus dă o interpretare proprie a principiului, destul de diferită de cele tradiționale, care susține că nici forma, nici materia nu pot acționa ca principiu individualizator, ci că există o anumită "natura generală" (haecceitas), care este "finalul" certitudinea" formei, materiei și unității lor Suarez ia o poziție specială, care rezumă de fapt disputa de secole despre ceea ce face ca un anumit lucru să fie exact așa cum este Să ne amintim și să lămurim câteva concluzii despre unitatea individuală a ființei, care este o manifestare a ființei transcendentale În primul rând, nivelul individual al unității ființei determină și menține existența lucrurilor concrete În al doilea rând, acest nivel individual de unitate își găsește expresia în principiul individuației, care determină ceea ce face ca un lucru să fie "doar așa" În al treilea rând, doctrina ființei individuale și principiul individuației sunt țesute organic în țesătura metafizicii și sunt conectate (genetic și terminologic) cu dispute în jurul esenței și existenței, materiei și formei etc În plus, doctrina individuației este (indirect) , desigur) o consecință a soluționării chestiunii de esență și existență și exprimă, consolidează această soluție Deci, esența individuală este, parcă, la limita fizicii și metafizicii Are două tăieturi, două niveluri, două comenzi Pe de o parte, aceasta este o realitate fizică, în care fiecare creație este o ființă unică și autosuficientă, pe de altă parte, este o realitate metafizică în care mintea umană, în căutarea cunoașterii § Sistemul metafizic al lui Suarez transformă indivizii fizici în concepte metafizice, separându-i pentru comoditate, la fel cum o prismă sparge un fascicul alb de lumină în culorile spectrului Prin urmare, din punctul de vedere al metafizicii ca știință a ființelor și a principiilor lor, rolul principal în studiul ființei individuale și al principiului individuației sale îl joacă problema esenței și existenței Această problemă este, de asemenea, strâns legată de disputa despre universale și alte aspecte ale problemelor metafizice V raționamentul "Despre unitatea individuală și principiul ei" (De unitate individuali eusque principio), precum și toate celelalte raționamente ale lui Suarez, pe de o parte, sunt țesute organic în țesătura metafizicii sale, pe de altă parte, pot fi considerate ca un tratat filosofic independent despre nivelul individual al unităţii fiinţei Clarificând tema celui de-al cincilea argument, Suarez vorbește despre trei probleme principale cărora le este consacrat: în primul rând, dacă unitatea individuală este inerentă tuturor lucrurilor existente, indiferent de "statutul lor în ierarhia ființelor"; în al doilea rând, în ce constă această unitate individuală; în al treilea rând, care este principiul (sau rădăcina) individuației pentru fiecare dintre clasele de ființe Să ne întoarcem la textul secțiunii , care explică că tot ceea ce există cu adevărat sau are capacitatea de a exista cu adevărat este în mod necesar individual Ar trebui să fie de la sine înțeles, consideră Suarez, că o ființă individuală sau singulară (singulară) nu trebuie considerată absolut opusă, opusă generalului sau universal, deoarece individul este ceva în interiorul speciei (dacă ne referim la o afirmație logică sau o comparaţie mentală) Vorbim de opoziție doar în sensul opoziției dintre unul (ichn) și cei mulți (numeric) Pe de altă parte, această întrebare are mai mult decât un sens cantitativ Nu fără motiv, își amintește Suarez, Aristotel spunea în Metafizica sa: "Numim singular ceea ce este unul la număr și universal ceea ce este în mulți" (Metafizica III , b ) Suárez dă un exemplu de "umanitate" (humanitas), • care, fiind un concept general, nu exprimă nimic unic și individual, întrucât se referă la multe manifestări ale umanității deodată, iar în ele acest concept "se înmulțește" Un exemplu de singular în acest caz ar fi "omenirea lui Hristos" Important este că, potrivit lui Suarez, această singularitate sau unitate individuală capătă forma sa finală datorită negării trăsăturilor comune (cu alte lucruri singulare) și datorită conștientizării imposibilității diviziunii ulterioare "Neîncrucișarea" semnelor, adică "dezuniunea", "alteritatea" și, de asemenea, indivizibilitatea sunt trăsăturile fundamentale ale individului, crede Suarez Capitolul Indivizibilitatea constituie însuși "nucleul interior" individual al unei anumite ființe Cu alte cuvinte, indivizibilitatea definește esența "acest lucru" și, în plus, exprimă "spiritul" general al individualității ca concept Pe lângă indivizibilitate, Suárez găsește și alte semne de individualitate, acelea care o deosebesc nu de un gen sau specie, ci de alte lucruri individuale, indiferent dacă sunt legate de "acest" lucru sau complet diferite de acesta În cursul unei astfel de analize, se dovedește că individuarea este ceva intern unui lucru, care nu este direct legat de diferențele față de alte lucruri individuale O altă caracteristică, nu mai puțin importantă, a unui lucru individual este "volumul", ca să folosim terminologia logică Suarez împărtășește formula tradițională scolastică , care își are originea în aceeași Metafizică a lui Aristotel: tot ceea ce există este individual Mai mult, în Suarez această formulare este folosită cât mai larg posibil: substanțele, toate tipurile de accidente ale acestora, precum și astfel de "elemente" sau "componente" clasice ale ființei ca materie și formă, se dovedesc a exista individual "A fi o entitate", spune Suarez, "și a fi divizibil înseamnă contradicție " Potrivit lui, toate ființele reale aparțin unui fel de unitate reală care există în lume, și anume unității individuale Astfel, unitatea individuală se extinde la tot ceea ce există efectiv Cât despre forme, universale, idei, ele au și o unitate, dar această unitate este de alt fel - conceptual Cu o altă întrebare, dacă sfera conceptului de "individ" se extinde la toate clasele de ființă, Suarez demonstrează și cel mai mare optimism posibil Toată existența reală, inclusiv Dumnezeu și îngerii, este individuală Mai mult, individualitatea Divină este un model pentru lucrurile create, întrucât indivizibilitatea lui Dumnezeu este esențială, absolută Este imposibil să ne imaginăm că Dumnezeu este chiar potențial divizibil în ființe asemănătoare Lui, adică în "zei de un anumit fel" Natura diferențelor Care este statutul ontologic al unei ființe individuale în învățăturile lui Suarez? Pentru scolastică, a determina statutul ontologic al unui lucru individual înseamnă a afla gradul său de independență, autosuficiență și aceasta, la rândul său, înseamnă a răspunde la întrebarea despre natura diferențelor și tipul de relație dintre individ ființe și natură comună Să spunem imediat că poziţia lui Suarez, pe care o formulează în secţiunea a -a a argumentului V, îl duce de fapt dincolo de tradiţia scolastică § Sistemul metafizic al lui Suarez Amintiți-vă că în scolastică se distingeau de obicei două tipuri de distincții: reale și mentale (conceptuale, logice, mentale etc ) Distincțiile reale (distinctio realis) au fost, la rândul lor, împărțite în trei grupe: "puternic" (între două lucruri), "slab" (între părți ale unui lucru sau între un întreg și partea lui) și "modal" (între o substanță și moduri) Distincțiile mentale (distinctio rationis) au fost împărțite în nominale (verbale), în funcție doar de acțiunile minții, adică neavând temei în realitate și având temei în realitate (distinctio rationis cum fundamente in re), sau venind din natura unui lucru" (distinctio ex natura gei) Un alt tip de distincții - distincțiile formale - a fost introdus de Duns Scotus, care și-a văzut locul între un lucru și forma lui (formalitate - formalitas) Ceea ce propune Suarez, este greu, la prima vedere, să nu fie numit o încercare de împrumut eclectic de la scolastică De fapt, nu este vorba despre distincții, ci despre modul în care individul și natura sa se relaționează unul cu celălalt, ce rol joacă unul pentru celălalt Explicând acest lucru, Suarez se îndepărtează în mod clar de tradiția scolastică, pentru care "adăugarea reală" însemna literal "increment material (cantitativ și calitativ)", când ceva real a fost adăugat unui lucru real Aceasta însemna că ambele entități - lucrul individual și natura generală - există și diferă în realitate Suarez folosește orice se potrivește cu viziunea sa asupra subiectului De la Thomas și Duns Scotus , de exemplu, el primește ideea că individul adaugă ceva real naturii generale; în acelaşi timp, el este de acord cu Ockham că realul, cu care individul îi "îmbogăţeşte" natura de specie, diferă de aceasta din urmă doar mental La o citire mai atentă, însă, începem să înțelegem cum și în ce scop Suarez "topește" punctele de vedere ale lui Aquino, Duns Scotus și Occam Cert este că, pentru Suarez, problema în sine capătă un alt sens El nu vorbește, în primul rând, despre realitatea a ceea ce individul adaugă naturii; în al doilea rând, despre realitatea acelui la care se "adăugă"; în al treilea rând, despre diferența reală dintre cele două concepte Filosoful spaniol afirmă doar că natura generală nu există în realitate fără lucrul individual și, în consecință, nu poate fi separată de el decât mental Aici Suarez folosește o teorie detaliată a distincțiilor, în special, o distincție care decurge din natura unui lucru (distinctio ex natura gei) Și deși acest lucru depășește scopul celei de-a cincea discuții, să ne oprim asupra acestui important termen tehnic al metafizicii lui Suarez Capitolul Distinctio ex natura gei, sau, cu alte cuvinte, distincio rationis cum fundamente in re, după Suarez, este intermediar între distincțiile reale (distinctio realis) și mentale, conceptuale (distinctio rationis) Prima este distincția dintre două lucruri, adică "acest" lucru nu este "acel" lucru și invers Separă, de exemplu, două substanțe diferite, sau două accidente aparținând unor substanțe diferite; în plus, distincio realis "funcționează" în raport cu două lucruri legate (elemente, componente), precum materia și forma, substanța și calitatea etc Al doilea tip de distincții, distincio rationis, este folosit atunci când este necesar să se facă distincția între lucruri care există în sine (per se), dar servesc ca obiecte ale minții noastre și mintea este cea care le definește și le numește Un exemplu ar fi numele pe care le dăm lucrurilor pentru a le sublinia, a le sublinia specialitatea sau a le distinge de alte lucruri În ceea ce privește distincio rationis cum fundamente in re, spre deosebire de o distincție pur mentală (nominală), ea provine dintr-un lucru real exterior minții noastre, dar nu este la fel de "puternică" ca o distincție reală între două lucruri separate unul de celălalt Uneori, Suárez numește această "discriminare mentală bazată pe realitate", sau "discriminare față de natura unui lucru", discriminare modală, folosind toți cei trei termeni ca sinonimi Numele de familie face totuși posibilă înțelegerea mai bună a semnificației acestui tip intermediar de distincții Vorbind despre distincția modală, Suarez înseamnă literal că este folosită atunci când se lucrează cu substanțe și modurile lor Cu alte cuvinte, folosim distincția modală, atunci când știm același lucru în două moduri diferite (prin două moduri diferite) "Acest tip de distincție nu este prezent formal și efectiv între lucrurile desemnate ca fiind diferite", notează Suarez în Discursul VII, "pentru că ele există în sine (în se); dar [este prezent] în măsura în care ele există în conceptele noastre, datorită cărora își primesc numele" Rămâne doar să fim atenți la un moment care este esențial pentru noi: lucrurile chiar există, dar diferențele dintre ele sunt descoperite și formulate de mintea noastră "pentru comoditatea cunoașterii" statutul ontologic al individului Deci, care este statutul ontologic al unui lucru individual? În primul rând, spune Suárez, individul completează natura generală, fie și numai pentru că are calitățile indivizibilității și diferențelor unice față de ceilalți indivizi Această adăugare se numește "unitatea individuală a ființei" În al doilea rând, unitatea individuală nu diferă de unitatea universală nu numai în realitate, ci și în § Sistemul metafizic al lui Suarez în realitate Cu alte cuvinte, individul și natura sa nu sunt două lucruri diferite și nici nu sunt o substanță și modul ei Diferența este pur mentală În al treilea rând, notează Suarez, individul adaugă naturii generale ceva diferit mental de acesta, dar aparținând aceluiași concept generic Toate acestea împreună - aspectul și trăsătura distinctivă individuală - "formează metafizic" lucrul individual Deci, diferența dintre natura generală și individ are doar un caracter mental (conceptual) Și din moment ce nu există o diferență reală, fiecare lucru individual conține ambele naturi: individuală și generală Ultima afirmație nu înseamnă altceva decât avantajul ontologic, existențial, al unui lucru individual față de natura generală Având în vedere statutul ontologic al lucrurilor individuale și rolul unității individuale a ființei (și acest rol, după cum vedem, este foarte important, deoarece unitatea individuală se dovedește a fi inerentă în tot ceea ce există cu adevărat), să ne întoarcem, în de fapt, la formularea principiului individuaţiei de către Suarez Secțiunea afirmă în mod explicit că o singură substanță nu are nevoie de alt principiu de individuare decât propria ei esență sau principiile interne prin care se formează esența sa Aceasta înseamnă că, dacă lucrul individual în cauză este simplu (adică nu are părți), atunci este individual prin esența sa; dacă este compus (adică este format, de exemplu, din materie și formă), atunci părțile sale interne, luate în unitate (materia, forma și combinația lor), acţionează ca un principiu individualizator În ciuda anumitor diferențe asociate cu individuarea primei materii, forme și moduri substanțiale, substanțe spirituale și materiale, accidente (care vor fi discutate mai jos), putem formula principiile generale pentru rezolvarea problemei individuației adoptate de Suarez: ) tot ceea ce există cu adevărat (orice lucru - res) are o ființă individuală Această afirmație se aplică substanței individuale, și lui Dumnezeu și primei materie și chiar - "prin analogie" - conceptelor generale care au statutul de obiecte mentale ("cele ale minții"); ) fiecare lucru conține propriul său principiu de individuare, deoarece fiecare lucru este o combinație inseparabilă ontologic de esență și existență, potență și act, materie și formă și alte "elemente ale ființei"; ) individualitatea și unicitatea unui lucru sunt determinate și limitate din interior de o combinație unică de "elemente ale ființei", cu Capitolul stabilirea naturii unui lucru; din exterior, ele sunt date de prima cauză activă - actul creației Divine Soluția lui Suarez la problema individuației depășește astfel căutarea scolastică a unui "început" special prin care "osul" devine "acest os" și "carnea" devine "această carne" El, în esență, depășește însăși condițiile potrivit cărora un astfel de început, diferit de lucrul însuși, trebuie să existe Pentru Suarez, fiecare lucru este punctul central al calităților unice (la urma urmei, Dumnezeu nu creează lucruri identice, fiecare dintre creațiile Sale este unică) calități obținute datorită "porțiunii individuale" de a-i fi dat Astfel, conținutul principiului individualizării substanțelor compozite - și anume, lucrurile singulare de fapt existente sunt compozite - nu se reduce nici la materie, nici la formă, ci le include Acest conținut este uneori denumit "ființă", maxime proprium - maximul ființei unice acordate unui anumit lucru Subliniem din nou că fiecare individ este unic datorită faptului că a fost creat direct de Dumnezeu și înzestrat cu o ființă unică Doctrina sufletului a lui Suarez O analiză detaliată a problemei individuației în Discursurile metafizice nu este doar un tribut adus tradiției scolastice, care, desigur, este importantă pentru Suarez, ci și o expresie a interesului său filozofic pentru lumea reală a vieții, lumea substanțe individuale Acestea din urmă, ne amintim, sunt individualizate prin esența lor datorită propriilor principii interne Principiul adecvat de individuare a substanțelor compozite este "această" formă și "această" materie, legate între ele, s-au influențat una pe cealaltă, s-au suferit una de cealaltă, care ca urmare a constituit o substanță nouă - "acest om" sau "acest cal" O ființă vie, printre ființe vii un om și într-un om sufletul său - acestea sunt subiectele care îl interesează pe Suarez nu mai puțin decât proprietățile universale ale ființelor sau arborele cauzalității În același timp, sufletul unei persoane este înțeles de filosof ca principiu organizator al vieții și cunoașterii sale, iar cunoașterea este cea mai importantă trăsătură distinctivă a unei ființe umane, cea mai perfectă dintre creații înzestrate cu o natură corporală Doctrina "sufletului" este o secțiune fundamentală a metafizicii lui Suarez Dacă conturăm conținutul științei "despre suflet" în conceptele noastre moderne, atunci ar trebui să includă începuturile antropologiei (și nu numai filozofice, ci și antropologiei propriu-zise ca știință a structurii fizice a omului), psihologia și teoria cunoașterii Adjectivul "fundamental" trebuie înțeles ca în general, § Sistemul metafizic al lui Suarez deci în sens literal: în primul rând, doctrina "despre suflet" cuprinde toate problemele principale asociate cu activitatea cognitivă a omului, adică cu cunoaşterea fiinţei; în al doilea rând, ordinea ontologică a lucrurilor, după Suarez, are nevoie de o ordine epistemologică preliminară; în al treilea rând, din punct de vedere al cronologiei, știința "sufletului", deși într-o formă neterminată, a fost formulată de Suarez cu mult înainte de a-și aduce în sistem propria doctrină a ființei În ceea ce privește conținutul și genul cărții Despre suflet, ar trebui să repetăm ceea ce am spus mai devreme despre Discursurile metafizice Acesta nu este un simplu comentariu "la cărțile" lui Aristotel, ci un amplu tratat filosofic independent, care are o formă holistică și completă În discuțiile din De anima, natura sufletului uman, atributele sale, abilitățile, acțiunile și statutul sufletului în om sunt luate în considerare în mod constant Raționamentul este precedat de o "Introducere" (Prooetishn), în care Suarez fundamentează importanța "științei sufletului" și relativa independență a acesteia între științele "fizice" Desigur, vorbim despre acea parte a "fizicii" care, după secole de diferențiere și specializare, va intra în "familia" științelor umane sub denumirea de psihologie și se va regăsi parțial în cadrul filozofiei sub numele de teoria cunoașterii Suarez, neștiind despre împărțirea ulterioară a științelor, în conformitate cu practica obișnuită, plasează doctrina sufletului în componența fizicii, dându-i un loc onorabil în acest rând " Aceste cărți "Despre suflet" nu stabilesc în sine o anumită știință", spune Suarez, "ci încep știința ființelor vii Este clar că o ființă vie este un obiect de cunoaștere cuprins în obiectul general al fizicii Astfel, trebuie să existe o altă știință care o ia [i e e fiinţă vie] ca subiect principal; această știință ar trebui să trateze despre suflet, ea acționează ca o singură știință despre ambele obiecte, obiectul său este o ființă vie și sufletul ca obiect predominant Potrivit lui Suarez, sufletul este o formă substanțială a existenței umane, organizând principiul de funcționare a tuturor abilităților, inclusiv a celor cognitive Omul, fiind o "ființă naturală", este determinat de materie și formă Sufletul este "partea" interioară a unei persoane, prin urmare, este considerat de fizică Totodată, continuă Suarez, " fizica ține de studiul sufletului rațional în ultimele sale diferențe specifice, iar metafizica, dimpotrivă, numai în predicate generale; prin urmare, luată în mod absolut, aparține fizicii și, într-un anumit sens, metafizicii După cum știți, tratatul grecesc, comentariu asupra căruia este opera lui Suarez, este dedicat sufletului și nu omului Cu alte cuvinte, Aristotel a limitat în mod deliberat subiectul de studiu Capitolul ing, lăsând "în afara parantezei" atât aspectele fizico-biologice, cât și etico-sociale ale vieții umane El a dedicat acestor probleme tratate speciale, în care a luat în considerare totul: de la "părți de animale" la virtuți și sistemul de stat Scolastica era obligată să țină cont de tradiția creștină cu cererea ei de mântuire a omului ca ființă integrală Cu toate acestea, tratatele medievale De anima se refereau în mare parte la studiul "sufletului rațional" ca formă unică a corpului uman Summa Theologia a lui Aquino, de exemplu, sugerează că natura umană ar trebui cunoscută din punctul de vedere al sufletului, fără a pune accent pe trup și pe relația dintre trup și suflet Sufletul modelează corpul, îi dă existență reală, îl conține, îl mișcă Trupul este doar îmbrăcămintea omului, sufletul este natura lui Suarez nu este mulțumit de această abordare Într-adevăr, dacă corpul are un caracter pur subordonat, fiind doar îmbrăcămintea "materială" a unei persoane, este posibil să "ștergi" "toate păcatele" asupra corpului, să-l faci responsabil pentru boli, defectele fizice ale unei persoane, etc , cum a făcut Thomas ? Și este mare valoarea lumii materiale create de Dumnezeu, în care omul ocupă o poziție centrală? Observăm imediat că, potrivit lui Suarez, lumea materială are independență, capacitatea de a se autoconserva, iar elementele acestei lumi au capacitatea de a fi active și responsabile pentru aceasta În ceea ce privește materia, este o substanță care este responsabilă de latura fizică a vieții umane Corpul pentru Suarez nu este o rochie care poate fi schimbată sau pur și simplu îndepărtată, ci un "junior partener" de suflet, subordonat, dar cu o anumită independență Se poate spune că o persoană din învățăturile lui Suarez se transformă într-un fel de unitate complementară a sufletului și a trupului, care numai în această unitate este destinată vieții și mântuirii Deci, ce este sufletul? Pentru a răspunde la această întrebare, Suárez examinează judecățile filosofilor antici Defectul lor comun, spune el, a fost că acești gânditori, vorbind despre atomi și elemente, nu puteau înțelege că sufletul este adevăratul act și forma substanțială a unei ființe vii Primul care, dacă nu a dezvăluit secretul sufletului, apoi a făcut un pas semnificativ spre explicarea lui, a fost Aristotel El a arătat că sufletul nu poate avea o natură material-corporeală și nu poate fi un accident Sufletul este o formă substanțială, nu este un lucru material, ci este situat, rămâne, există într-un corp viu Prin urmare, sufletul este acela prin care ființa vie se constituie și se păstrează în ființa sa însuflețită Similar § Sistemul metafizic al lui Suarez materia nu poate juca un rol, deoarece este substratul comun pentru toate lucrurile naturale Orice substanță care are accidente le guvernează, le aranjează În consecință, organizarea materiei este o funcție necesară a formei substanțiale Sufletul, prin natura sa substanțială, are, așadar, tendința de a organiza și ordona corpul Suflet și trup Cu toate acestea, în ciuda "rolului său principal" în "compositum" viu (compositum), sufletul este doar o parte (pars) a ființei sale Ca orice parte a întregului, ea trebuie să aparțină întregului și să fie în concordanță cu alte părți ale acestui întreg Prin urmare, Suarez nu numai că consideră că este necesar ca sufletul să aibă un corp - în acest sens nu ar fi nimic diferit de tradiție, de exemplu, din punctul de vedere al lui Toma -, dar evidențiază și caracterul activ, independent al corpului într-o asemenea uniune Corpul organic (corpus organicum), potrivit lui Suarez, poate fi înțeles în două sensuri: în primul rând, ca materie organizată printr-o anumită formă În acest caz, se spune că corpul este în potență față de viață; sufletul îl informează despre viață, mai precis, "ființa substanțială a unei ființe vii" ; în al doilea rând, în ansamblu, posedând calitățile unei substanțe, a unei ființe vii (vivens); în acest sens înseamnă la fel ca compositum, unitatea materiei și a formei substanțiale, iar această formă este sufletul Deci, în primul caz, vedem un fragment de materie, potențial gata de acțiune din partea formei Acesta este un "material de construcție", un motiv material ("cel din care") În al doilea caz, se pune accent pe unitatea sufletului și trupului, care constă în ființa unei ființe vii Prin urmare, exprimarea sufletului prin trup (cum a făcut Aristotel) este destul de acceptabilă Sufletul trebuie definit ca forma și primul act (forma et actus primus) al unei ființe vii , iar corpul organic ca având o potență vitală (potentia vitam habentis) Sufletul este primul principiu prin care o ființă vie ca substanță compozită își primește toate abilitățile, în primul rând de a trăi și de a acționa, * iar corpul este un fel de instrument al sufletului Cu privire la ceea ce sunt sufletul, trupul și ființa vie în ansamblu, în opinia noastră, ar trebui făcută o remarcă legată de înțelegerea lui Suarez a relației ierarhice dintre suflet și corp Sufletul ca formă a corpului și ca substanță trebuie să preceadă trupul atât în sensul perfecțiunii, cât și în sensul legăturilor cauzale Este clar, Capitolul că corpul fizic este mai puţin perfect decât duta Este divizibil, are părți, include accidente Cu toate acestea, există cazuri în care accidentele pot precede substanța Acest lucru este valabil pentru corpul ca cauză materială Cert este că "materialul" trebuie să fie prezent înainte de a începe orice operațiuni cu el; cu alte cuvinte, corpul în care sufletul "respiră viață" trebuie să fie pregătit să primească această influență, adică trebuie să aibă anumite accidente capabile de o astfel de percepție Accidentele sunt subordonate sufletului, dar joacă un rol independent, care constă în pregătirea corpului, destinat sufletului, pentru existența efectivă ca un compositum O astfel de logică este caracteristică lui Suarez: el pune la îndoială ceea ce nu crede că este destul de convingător, indiferent dacă hotărârile aparțin uneia sau alteia autorități În acest caz, vedem cum, potrivit lui Suarez, superioritatea absolută a substanței asupra accidentelor sale este diminuată Corpul individual, purtător de viață, parte a întregului, nu poate fi complet subordonat sufletului Din punct de vedere al scopului, individul organizat corporal (compositum) are de asemenea avantajul, întrucât tocmai în devenirea lui se află cauza finalis a sufletului În plus, individul viu, inferior sufletului în ordinea perfecțiunii, se află pe primul loc în ordinea cunoașterii Aceste considerații sunt în concordanță cu gândurile lui Suarez despre avantajul vital al individului față de universal Individul există în realitate, în timp ce universalul se manifestă în individ, fiind în mare măsură rezultatul abstracțiilor mentale O astfel de atitudine face nu numai acceptabilă, ci și necesară studierea lumii reale diverse a lucrurilor individuale în toate manifestările sale cunoasterea lucrurilor materiale Problema cunoașterii lumii senzoriale, spune Suarez, a fost luată în considerare de Aristotel În același timp, rolul capacității de a cunoaște lucruri materiale individuale a fost atribuit sentimentelor, iar mintea s-a "specializat" în lucruri (sau concepte) universale Tradiția scolastică, care a urmat pe acest punct pe Aristotel, înțeles într-un anumit fel, era înclinată spre părerea că ființele individuale materiale sunt inaccesibile cunoașterii raționale Suarez crede (în conflict cu Toma de Aquino) că sufletul rațional este capabil să cunoască o singură ființă materială Aquino, după cum se știe, afirmă că cunoașterea individului este realizată de minte după cunoașterea naturii universale, mai mult, prin intermediul imaginilor obținute într-un act de imaginație (ad phantasma) Suarez, în schimb, crede că individul este cunoscut prin intermediul § Sistemul metafizic al lui Suarez proprietatea de felul său, care prezintă minții proprietățile individuale ale unui lucru (per propriam speciem repraesentantem conditiones individuantes rei) Cu universalul, situația este diferită Este cunoscută cu ajutorul unui concept abstras din lucrurile individuale Această concluzie rezultă din experiență Eu, spune Suarez, mă consider bărbat, fără să mă consider nici Petru, nici Pavel Rațiunea, ca facultate cognitivă superioară, poate cunoaște generalul fără a recurge la simțuri Astfel universalul este cunoscut prin intermediul unei specii care reprezintă natura sa generală fără condiții individuale Pe parcurs, Suárez se întreabă dacă vederile universale persistă în minte după ce universalul este cunoscut Pe de o parte, acest lucru nu este necesar: este foarte posibil să se descurce cu o singură specie Pe de altă parte, există abstracții pe care mintea le imaginează imediat, direct, fără a fi nevoie să reprezinte lucruri individuale Pentru astfel de cazuri (și vorbim aici despre ceea ce este reflectat de conceptele abstracte (triunghiulare, asemănare etc )) vederile universale din mintea noastră trebuie păstrate Ce se știe în primul rând - individul sau generalul? Această întrebare "scolastică" din țesutul raționamentului lui Suarez despre cunoașterea intelectuală nu arată ca un simplu tribut adus tradiției Filosoful analizează cu atenție și consecvență opiniile, obiecțiile, clarificându-și propria poziție și perfecționând formularea Ca urmare, obiectul principal de cunoaștere al sufletului rațional, lucrul individual, este inclus în toată diversitatea legăturilor și relațiilor sale și devine din ce în ce mai voluminos Prioritățile cognitive ale metafizicii lui Suarez sunt clar vizibile pe "fondul istoric" Amintiți-vă că Aquino, ale cărui judecăți îi servesc lui Suarez ca un fel de "marcare" pe cale, după cum știți, a vorbit foarte clar: în primul rând, se formează conceptul de universal Thomas și tradiției tomiste li se opune Duns Scotus, care susține că trebuie cunoscută prima specie "mai mică", "ultima", "inferioară", "indivizibilă", fără de care cunoașterea individului este imposibilă (speciem atomam prius cognosci quam) singulare) Suarez nu acceptă niciuna dintre cele două posturi El se înclină spre a treia (ceea ce este greu de numit nominalist): mintea cunoaște mai întâi individul, apoi universalul Această viziune se bazează pe judecăți de bun simț Primul lucru de care este conștient mintea noastră este un singur lucru cunoscut după propriul său aspect "Nam cur pop?" ("De ce nu?" întreabă Suarez Este destul de logic să presupunem că primul lucru care trebuie cunoscut în minte este a cui apariție a fost prima Capitolul accesibil simțurilor Mai mult, putem merge mai departe și ne imaginăm cunoașterea nu secvențială, ci paralelă a unui lucru individual de către simțuri și rațiune Nu există nicio contradicție între cele două abilități cognitive Și asta înseamnă, în special, că ceea ce este accesibil simțurilor, de regulă, se dovedește a fi accesibil minții Poziția lui Suarez este ilustrată printr-un exemplu Oamenii care cunosc un singur soare nu vor putea crea conceptul de "soare în general" bazat doar pe experiența senzorială Înainte de a efectua operația de abstractizare, o persoană, fără îndoială, trebuie să-și formeze în suflet conceptul de "acest" soare Va fi un concept propriu singular al rațiunii (proprie conceptus) Ar fi ridicol să presupunem că oamenii nu vor putea cunoaște soarele doar pentru că este unic Și și mai absurdă ar fi presupunerea că pentru aceasta mintea are nevoie de conceptul de soare în general Cunoașterea universalului Este o altă chestiune dacă ne întoarcem la problema cunoașterii universalului Cunoașterea universalului, spune Suarez, este cunoașterea "celui" lucrurilor Acesta este un discurs pur rațional, extras din cunoștințele senzoriale Asumarea posibilității cunoașterii senzoriale a lucrurilor universale este explicată printr-un alt exemplu: dacă vedem o persoană în depărtare, dar nu putem determina dacă acesta este Petru sau Pavel, atunci nu este posibil să spunem că vedem o persoană lipsită a proprietăților individuale, adică "o persoană în general"? Bineînțeles că nu, răspunde Suarez Într-adevăr, chiar și în acest caz, vedem ceva concret, "acea persoană", cu anumite proprietăți și calități În același timp, reflecția ne ajută să răspundem la întrebarea: "Nu este persoana pe care o vedem în depărtare, Petru pe care îl așteptăm?" Suarez notează, totuși, că, în cazul în care o minte "dată" cunoaște pentru prima dată un universal "dat" și începe abia să formeze "primul concept al unui obiect universal" (primus conceptus gei universalis), el face acest lucru cu ajutorul unei singure specii reprezentând element individual Poate arăta astfel: formând o "imagine care îl reprezintă pe Petru", mintea activă - în virtutea capacității sale naturale active de a crea specii până la cele universale - produce în mintea pasivă "imaginea lui Petru ca atare" Cu alte cuvinte, în acest caz, absența unui concept generic "gata făcut" de "om" nu reprezintă un obstacol în calea cunoașterii intelectuale a lui Petru, care nu își pierde apartenența la rasa umană din lipsa unui conceptul universal corespunzător în această minte cognitivă Rațiunea, cunoscând un singur lucru datorită propriului său fel, înțelege alte lucruri singulare, comparând tipurile lor și găsind în ele comune și diferite Astfel, în câmpul vizual al minții vine ce § Sistemul metafizic al lui Suarez uneşte lucrurile (praedicata communia), "fiinţa lor comună" (esse com-mune) Aceasta este "afirmația universalului" În același mod, genurile sunt cunoscute, deoarece speciile au o parte care coincide, precum și alte lucruri și concepte comune O examinare atentă a ceea ce spune Suarez despre universale, se poate observa că în "Raționamentele metafizice" și comentariile la cartea "Despre suflet" vorbim nu numai despre sensul tradițional pentru scolastici - metafizic - al universalelor, întruchipat în disputa corespunzătoare Acest sens, desigur, este luat de el "în primul rând" Dar, ceea ce este mai interesant pentru noi, Suarez, mai ales în reflecțiile sale despre "sufletul rațional", consideră ("în al doilea rând") cunoașterea universalelor ca un proces epistemologic și psihologic, în timpul căruia mintea dobândește cunoștințe universale, precum și ( "al doilea") al treilea") analizează problemele logice ale predicării, relațiilor dintre gen și specii, clasificarea conceptelor universale etc Considerăm că aici ar fi nerezonabil să "divizăm" problema universalelor în aspecte "metafizice", "psihologice" și "logico-epistemologice" și vom încerca să o considerăm în ansamblu, bazându-ne pe ambele lucrări filosofice principale ale Suarez: Disputationes metaphysicae și De anima Universalele: aspect ontologic Să ne întoarcem la latura "metafizică" a problemei și să încercăm să răspundem la întrebarea cum înțelege Suarez posibilitatea existenței reale a universalelor, adică ce fel de unitate există între lucrurile despre care se spune că există în același mod (cu alte cuvinte, aparținând aceluiași gen) Răspunzând la această întrebare, Suarez exprimă ideea că se spune că două ființe umane participă la natura umană și două corpuri fizice în materialitate etc În același timp, Suarez notează că natura este comună nu în raport cu realitatea, ci în relație la cunoaştere sau la asemănarea fundamentală (asemănarea) Ceva mai devreme, Suárez spune mai clar: unii indivizi, care se presupune că sunt de aceeași natură, nu sunt o realitate cu o adevărată unitate care se află în lucruri, ci sunt doar o unitate care are o bază în realitate (fun-damento în ge) sau iese în evidență rezultat al activității minții În De anima, Suárez vorbește despre "tripla universalitate în natură" (triplicem universalitatem in natura) Iată pasajul în întregime: "Primul este acela prin care universalul este exprimat în lucrurile înseși Al doilea este cel care se naște în minte prin desemnare și abstracție, prin care natura însăși rămâne reprezentată ca generală și indiferentă pentru mulți Există un al treilea Capitolul un universal al rațiunii care există ca o aplicare a acestui al doilea universal la natura însăși, de parcă ar exista cu adevărat în ea Natura în primul ei mod este de obicei numită universal fizic, deoarece, ca atare, este subiectul mișcării accidentelor sensibile [Universalul] de al doilea fel este de obicei numit universal metafizic Un al treilea fel de universal [este un universal] este logic" Suarez subliniază că o astfel de clasificare și denumirile prezentate nu sunt general acceptate și necesare În diverse cazuri, semnificațiile și denumirile se suprapun, în special pentru universalele în primul și al doilea sens În ceea ce privește universalul logic, acesta este numit astfel pentru că dezvăluie obiectul principal al logicii (dialectică) - conceptele generale, adică esențele rațiunii Cu toate acestea, Suarez consideră distincția sa importantă și explică semnificația tuturor celor trei "moduri de universalitate" Universalele de primul fel (fizice) sunt primele în ordinea cunoașterii Sunt rezultatul unor influențe externe Universalele de al doilea fel (metafizice) se formează în minte prin intermediul abstracțiilor În sfârşit, universalele de al treilea fel, "numite logice şi în raport cu raţiunea" (rationis ratione con-sistit), se formează prin intermediul unui "act de reflecţie" (actum reflexum), care se numeşte cunoaştere comparativă (notitia comparativa) Cu alte cuvinte, universalele de primul fel nu sunt altceva decât "ființe reale" Sunt ceva real, existent "în interiorul lucrului" Universalele de al treilea fel sunt "lucruri ale minții" Este ceva pe care mintea îl înțelege, își imaginează, îl prezintă ca fiind interior obiectului cunoscut În ceea ce privește universalurile de al doilea tip (metafizice), ele ar trebui atribuite și ființelor minții, deoarece sunt produse de minte, nu sunt prezente "fizic" în lucrul care este cunoscut și, în plus, nu nu adăuga nimic la lucrul imaginabil (lucruri existente "obiectiv" în minte, care este obiectul minții în statutul său ontologic, sau "obiect ideal") Universalul în aspect metafizic este, așadar, după Suarez, ceea ce denotă în exterior un lucru Există o nuanță aici care necesită o clarificare Din cele spuse mai sus, rezultă că Suarez distinge între universale concepte (concepte) care sunt rezultatul activității minții, dependente de conținutul și operațiunile minții, care pot fi definite tehnic ca entia rationis; precum și lucruri a căror existență este independentă de conținutul și operațiunile minții, definite prin statutul lor de entia § Sistemul metafizic al lui Suarez geaia, numită (denominatur) universale și cunoscută prin intermediul conceptelor (concepta) Care este statutul naturii (esență, "ce", formă) unui singur lucru, datorită căruia cunoaștem acest lucru? Natura unei singure entități este doar analogă și potențial universală Este un universal exact în măsura în care este abstractizat și îndeplinește în minte funcțiile de reprezentant al unui lucru Toate lucrurile, conform lui Suarez, care există independent de operațiile minții, trebuie să fie unice (singulares) "A fi universal" nu este astfel o proprietate intrinsecă (intrinseca) a nimicului decât dacă este un concept general Aceasta înseamnă că ființele reale, numite universale în ge, nu diferă în niciun fel și nu pot fi distinse de substanțele individuale Mai exact, lucrurile singulare, a căror existenţă este independentă de minte, nu pot fi numite corect universale decât ca urmare a operaţiilor logice şi lingvistice - "nume externe" (denominatio extrinseca) În textul Discursurilor metafizice există însă și alte formulări În special, în această lucrare, Suarez spune direct că "lucrurile numite universale există cu adevărat în realitate" Totuși, în opinia noastră, nu ar trebui să vorbim despre o contradicție sau inconsecvență a opiniilor, ci despre necesitatea unei înțelegeri corecte a procesului de denominare Pentru a asigura corectitudinea acestei înțelegeri, este necesar să revenim la judecățile lui Toma, pe care se bazează Suarez În Suma împotriva neamurilor, Aquino exprimă următoarea idee: există două moduri în care un lucru poate fi numit În primul rând, prin ceea ce există în jurul său, adică atunci când se spune că este "situat acolo în conformitate cu locul și apoi în conformitate cu timpul" În al doilea rând, un lucru poate fi desemnat prin ceea ce este în interiorul lui Deci, ceva este afectat de alb din alb Dar un lucru nu își găsește denumirea dacă denumirea este făcută în mod arbitrar, nu în esență Deci, nu puteți numi tatăl unei persoane care nu are copii, adică dacă nu are o amprentă calitatea esenţială a paternităţii Când Suarez vorbește despre lucruri care sunt desemnate ca universale, el nu se referă la proprietatea intrinsecă a unui lucru de a avea o natură comună El înseamnă ceea ce se numește universal în cauză și efect; universalele se formează în minte, care, printr-o singură formă, percepe o întreagă clasă de lucruri Cauza formală în acest caz este mintea însăși, și nu unele "forme generale" sau "natura" în lucrurile individuale Suarez nu se adâncește în clasificarea notației Pentru el, factorul determinant este pozitia in care natura (esenta, Capitolul "Ce", forma) unui singur lucru este rezultatul unei denumiri externe, mai precis, o consecință a denumirii prin conexiuni logice între natura proprie a unui singur lucru și conceptul său formal în gândire Cunoașterea ființelor nemateriale O problemă importantă pe care Suarez o consideră în doctrina sa despre suflet este problema cunoașterii diferitelor clase de substanțe Și deși "în centrul" cunoașterii umane, din punctul de vedere al filosofului, există obiecte materiale unice, entia geaia în sensul literal și propriu, Suarez dezvoltă "ordinea cunoașterii" a altor obiecte Ca exemplu, să ne întoarcem la interpretarea cunoștințelor substanțelor nemateriale În primul rând, să lămurim că prin substanțe intangibile, după Suarez, vom înțelege pe Dumnezeu, îngeri, suflete separate (de învelișul corpului), adică "lucruri spirituale", tradiționale și familiare scolasticii În orice caz, vom vorbi despre direcția cunoașterii "în afară" Suarez ia în considerare tema autocunoașterii separat În al doilea rând, va trebui să facem o digresiune despre cum, din ce punct de vedere pot fi cunoscute lucrurile Orice lucru, spune Suarez, poate fi cunoscut în două feluri: în primul rând, ca existență (an sit), în al doilea rând, ca esență (quid sit) Cunoașterea unui lucru din punctul de vedere al existenței poate fi și ea dublă: fie este considerat ca existent efectiv, fie ca având capacitatea de a exista Și din punctul de vedere al esenței sale, un lucru poate fi cunoscut și în două moduri Prima metodă este așa-numita cunoaștere perfectă, sau completă, care culminează cu compilarea unui concept adecvat al unui lucru, a doua metodă este cunoașterea parțială, accidentală, când mintea este limitată doar la anumite aspecte ale unui lucru, deși legat de esența lui Cunoașterea "perfectă" presupune maximă claritate, claritate și profunzime, ea cuprinde esența (quidditas) unui lucru și prin esență evidențiază toate proprietățile posibile ale obiectului Acest tip (sau, mai precis, subtip) de cunoaștere nu este "propriu" minții umane Cunoașterea "imperfectă" este operația obișnuită a tipurilor generale de a forma un concept al unui lucru dat Cum are loc cunoașterea unei substanțe intangibile? În mod obișnuit, mintea noastră, explică Suarez, primește vederi intenționate prin acțiuni senzoriale și din lucruri senzoriale care ne afectează Mecanismul unei astfel de influențe este dat în descrierea modului în care substanțele materiale sunt cunoscute În cunoașterea substanțelor nemateriale, un suflet rațional nu poate folosi un astfel de "canal de informare" Experiența ne spune că acesta este cazul § Sistemul metafizic al lui Suarez întrucât nimeni nu poate în mod natural (naturaliter) să-L cunoască pe Dumnezeu nici măcar în vreun aspect anume al Lui: doar efecte, creații, mărturii etc Problema cunoașterii lui Dumnezeu Deoarece Dumnezeu ocupă un loc exclusiv printre substanțele nemateriale, este logic să luăm în considerare cunoașterea ființelor spirituale folosind acest exemplu Existența lui Dumnezeu poate fi cunoscută, așa cum știm deja, prin cunoașterea creaturilor Sale Acest lucru este firesc, deoarece prima cauză trebuie să aibă în mod necesar o legătură cu efectele ei Pe scara cunoașterii consecințelor, urcăm la cunoașterea cauzei Esenţa ei, de altfel, poate fi cunoscută prin cunoaştere "imperfectă", parţial, neclar şi inexact Acest lucru se întâmplă atunci când ne străduim să fim distrași, să facem abstracție de la consecințe și să ne concentrăm pe contemplarea Primei Cauze Atunci suntem capabili să știm că El este prin esență și nu prin participare, deoarece El nu are nicio cauză, ci El însuși este cauza cauzelor Învățăm, de asemenea, că Dumnezeu este bunătate, infinit, înțelepciune și astfel ne formăm propriul concept despre Dumnezeu, prin care cunoaștem esența Lui Totuși, pe această cale nu vom ajunge niciodată la un concept adecvat despre Dumnezeu, întrucât creația nu poate cunoaște "perfect" esența Creatorului, întrucât finitul este incapabil să îmbrățișeze infinitul Deci, Dumnezeu (ființa nematerială) este accesibil cunoașterii umane, dar neadecvat Motivul pentru această inadecvare - din punct de vedere tehnic - este că mintea umană nu poate elabora o viziune proprie și adecvată (proprium et adaequatum specie) pentru Dumnezeu Prin urmare, dacă suntem capabili să avem o idee despre Dumnezeu într-o lumină naturală, atunci aceasta va fi cunoaștere într-o anumită măsură Un raționament similar, cu completări minore, poate fi extins la cunoașterea altor substanțe nemateriale Să revenim la cunoașterea lucrurilor individuale, în plus, substanțe care sunt sensibile doar per accident, adică "într-un mod incidental" Principala diferență dintre sentimente și rațiune, potrivit lui Suarez, este că sentimentele se opresc în cunoaștere, nu pătrund mai departe decât accidentele externe Mintea este diferită Pornind de la cunoașterea accidentelor exterioare, el se adâncește în contemplarea a ceea ce este subiectul lor Prin urmare, despre mintea se vorbește ca "citind în interior", "pătrund în interior", "ajunge la obiect" Intellectus, inte-lecto, intus legens - aceasta este secvența etimologică pe care o construiește Suarez Prin urmare, nu există nicio problemă cu modul în care mintea ajunge să cunoască accidente care au un caracter senzual Lăsând o amprentă în simțuri, vederile corespunzătoare se întipăresc și ele - datorită acțiunii minții active - în sufletul rațional Capitolul Dacă aici este o problemă, atunci, potrivit lui Suarez, ea constă în faptul că există substanțe care "nu sunt sensibile corespunzător", dacă nu au deloc accidente sensibile Ordinea cunoașterii Ordinea cunoașterii este asigurată de ordinea ființei Cunoașterea este o consecință a impactului ființelor reale asupra corpului și sufletului Entia geaia afectează simțurile, în care acestea inițiază formarea unor imagini senzoriale unice - specii Să clarificăm "schema cunoașterii" după Suarez și să reamintim în același timp că filozoful reprezintă tocmai ordinea logică (și nu mecanismul psihologic) a cunoașterii În primul rând, mintea capătă o formă reprezentativă care înlocuiește însuși lucrul sensibil și material Lucrul este astfel reprezentat într-un act de imaginație În primul rând, accidentele senzoriale sunt prezentate în concordanță cu tipurile individuale de sentimente pe care le are corpul nostru, apoi intră în joc sentimentele generale (sensibilia communia), care formează o imagine holistică și specifică a obiectului Când rațiunea ajunge prin intermediul înțelegerii (per discursum) la cunoașterea unei substanțe, ea produce o specie care reprezintă substanța însăși Sufletul nostru începe astfel cunoașterea cu accidente Prin ele pătrunde în substanță Prin urmare, cunoașterea senzorială este foarte importantă: ea contribuie la cunoașterea esenței unui lucru ("substanțial ceva" - quidditas substantialis) Aceasta este ordinea obișnuită a cunoașterii: prin proprietățile unui lucru, îi cunoaștem esența, demnitatea și calitățile Unele accidente, așadar, sunt cunoscute înaintea substanțelor Speciile lor sunt create direct de mintea activă, fără ca mintea să aibă la dispoziție un concept special (în timp ce un astfel de concept este deja necesar pentru o substanță) Există, totuși, o împrejurare care trebuie luată în considerare Cert este că Suarez distinge două tipuri de cunoștințe: practice, legate de activitate, și contemplative, speculative Mai precis, el vorbește despre facultățile sau părțile respective ale minții Rațiunea practică este îndreptată către individ, individ Cunoștințele sale (prudentia) constă în capacitatea de a cunoaște, evalua și decide asupra "aceste" lucruri care se găsesc în jur, în lumea vieții Desigur, rațiunea practică se îndreaptă uneori către universale, dar acest lucru se întâmplă doar din necesitate și prin prisma lucrurilor individuale Mintea speculativă ("teoretică"), la rândul ei, este îndreptată spre lucruri generale "Cea mai "" știință teoretică (scientia maxime speculativa), adică metafizica, ne oferă cea mai bună idee despre subiectul acestei părți contemplative a sufletului § Sistemul metafizic al lui Suarez Deci, atunci când stabilim ceea ce intră mai întâi în sfera cunoașterii, să nu uităm de împărțirea rațiunii în practică și teoretică Când vine vorba de cunoașterea "această persoană" sau "acest cal", cunoaștem mai întâi proprietăți (accidente), apoi ajungem la subiectul acestor proprietăți, adică la o singură substanță materială Dar dacă interpretăm substanța "în sens strict", adică din punctul de vedere al "celui", nu mai este rațiunea practică, ci rațiunea speculativă care operează În acest caz, lumina minții noastre este îndreptată către substanța "ca atare", este prima, inclusiv "în ordinea primirii", obiect al cunoașterii Accidentele și sentimentele (dacă contează deloc) trec în fundal Pentru noi, așa cum am spus deja, în filosofia cunoașterii lui Suarez, cea mai interesantă idee este că primele în cunoaștere vor fi imagini ale unor lucruri singulare, prin urmare, prioritatea cognitivă se dovedește a fi pentru obiecte unice, specifice, pentru ceea ce Aristotel a numit primele entități Și deși, cu un efort mental, cunoașterea poate fi îndreptată către lucruri și principii mai abstracte și generale (până la atributele și alte manifestări ale lui Dumnezeu sau la esse ca subiect al metafizicii), sufletul rațional este acordat în primul rând la cunoașterea individul Această abordare este o variantă a soluției întrebării aristotelice despre cum este posibilă cunoașterea individului, dacă cunoașterea (știința) poate fi doar despre general Suarez rezolvă, de asemenea, problema legată genetic a universalelor, arătând cum este cunoscut universalul și cum acesta (pe lângă mintea cunoscătoare) există în lucrurile reale Metafizica lui Suarez: concluzii generale Deci, să definim pe scurt ceea ce, în opinia noastră, este cel mai important în învățăturile lui Suarez despre ființă și posibilitățile cunoașterii sale: în primul rând, originalitatea și eleganța argumentelor (am observat în principal acest lucru pe materialul de raționament despre unitatea individuală a ființei și principiul individuației), precum și o analiză a materialului semnificativ al filosofiei medievale (în primul rând Aquinas, Duns Scotus) , Ockham), care a servit drept bază pentru propriile noastre concluzii Suarez; în al doilea rând, identificarea naturii individualității cu indivizibilitatea, precum și înțelegerea diferențelor mai degrabă ca urmare a existenței ființelor individuale ("aceste" lucruri), și nu ca cauze ale acestora; și, în sfârșit, în al treilea rând, fundamentarea statutului ontologic înalt al ființelor individuale și interpretarea originală a doctrinei scotiste a haecceitas ca înlăturare a problemei statutului ontologic Capitolul un lucru individual, care este mult mai larg decât doar o "următoare" soluție la problema individuației Trebuie remarcat în concluzie că, deși în "Raționamentele metafizice", "Comentarii la cărțile lui Aristotel" Despre suflet "" și alte lucrări ale ultimului reprezentant major al scolasticii, doctrina ființei (și cunoașterea ființei) ) este prezentat sistematic în toate formele și manifestările tradiționale, și anume concentrarea cunoștințelor asupra lucrurilor individuale mărturisește actualitatea acestui sistem filosofic, care a ținut cont de schimbările asupra lumii și viziunea asupra lumii la începutul epocii moderne Note Arboleya G Francisco Suârez, su situație spirituală, vida și obra Granada, P Bangert WV O istorie a Societății lui Isus Sf Louis, ; Brodrick J Progresul iezuiților ( - ) Chicago, ; Iezuiții: culturi, științe și arte, - / Ed de JW O'Malley Toronto, Bangert WV O istorie a Societății lui Isus P - Grotius (Hugo de Groot, - ) - avocat olandez, teoretician al dreptului; Samuel Pufendorf ( - ) teoretician juridic german Ambele au dezvoltat conceptul de drept natural, exprimând idei apropiate de principiile de bază ale filozofiei dreptului a lui Suarez Menendez y Pelayo M Historia de los Heterodoxos espanoles T Madrid, P Abellan JL Historia crftica del pensamiento espanol T Madrid, P Zubiri X Naturaleza istorie Dumnezeu Buenos Aires, P Ibid Matgaz J Historia de la filosoffa Madrid, P Ne bazăm pe date dintr-un catalog electronic pregătit de cercetători spanioli (http://www ulb ac be/philo/scholasticon/bibsuarez htm), precum și pe propriile noastre date Pentru o biografie mai detaliată a lui Suarez, vezi: Shmonin DV Focus of metaphysics Ordinea ființei și ordinea cunoașterii în filosofia lui Francisco Suarez SPb , S - Suarez F Disputationes metaphysicae Lector publicitar - Acest fragment se află în traducerea rusă a lui M R Burguete: Suarez F Raţionament metafizic Prefață și prima secțiune a primului raționament (Despre natura primei filosofii, sau metafizică) // Anuar istoric și filozofic M , S - Ibid S Ibid S Metaphysicarum disputationum, in quibus universa naturalis theologia ordinate traditur, et quaestiones ad omnes duodecim Aristotelis libros pertinentes accurate dis-putantur Titlul se referă la douăsprezece cărți, întrucât Suarez vede concluzia logică a "Metafizicii" în doctrina motorului principal, considerând cărțile a -a și a -a a fi inserții ulterioare, care, în plus, sunt pline de repetări Fraile G Historia de la filosoffa espanola Madrid, P Suarez F Raţionament metafizic Prefață și prima secțiune a primului discurs (Despre natura primei filozofii, sau metafizică) S § Sistemul metafizic al lui Suarez Se pot compara judecăţile lui Suárez cu privire la rolul filosofiei cu cele ale celor două figuri majore ale gândirii medievale, Toma d'Aquino şi Duns Scotus Astfel, după Thomas, numai cele mai necesare dovezi raționale au dreptul să existe; abuzul de dovezi duce doar la operarea cu probabilități dialectice, nu cu adevăruri (vezi: Gilson E Rațiune și Revelație în Evul Mediu // Teologia în cultura Evului Mediu Kyiv, P - ) Este necesar să se abandoneze raționamentele inutile, astfel încât " credința catolică nu pare a fi lipsită de temelii, ci este derivată din învățăturile profunde ale lui Dumnezeu" (Ibid , p ) Într-o măsură și mai mare, John Duns Scotus a restrâns sfera cunoașterii raționale (Ibid , p ) Aceasta se referă la amvonul primului ceas, care, după cum știm, este amvonul de conducere al universității FYancisci Svarez Varia opuscula theologica Moguntiae, Această poziție a fost criticată de Báñez (prezentată la început anonim), astfel că Suarez a fost nevoit să scrie un alt mic "Tratat teologic" (Tractatus theologicus), care a fost publicat, însă, abia după moartea lui Suarez, în Suárez apără cu consecvență spiritul și litera sacramentelor catolice, slujba, cultul sfinților, imaginile, moaștele etc Doctor Eximius et Pius Ideile filozofice și juridice ale lui Suarez ar trebui luate în considerare în contextul concentrării generale a celei de-a doua scolastici pe conștientizarea diversității și dinamismului lumii create de Dumnezeu, a dominației lucrurilor individuale și a relațiilor individuale în ea, inclusiv în termeni sociali, morali si juridici Suărez F Tractatus de legibus Edicidn critica bilingue: En vols / Corpus His-panorum de pace Madrid, - Vezi: GerosaL Dreptul Canonic în Biserica Catolică M , S - lus divinum, sive naturale, sive positivum Această formulă a fost inclusă ulterior în Codul de drept canonic ( ), în § al canonului XXVII (vezi: Ibid , p ) Potrivit lui Suárez, dreptul civil uman este derivat din legea naturală divină, în timp ce dreptul canonic este derivat direct din dreptul divin pozitiv Aceasta a însemnat, în primul rând, dependența directă a dreptului civil uman de dreptul natural și, în al doilea rând, prioritatea legiuitorilor bisericești față de legislatorii seculari Pentru o diagramă a dependenței legilor între ele ("scara juridică"), vezi eseul lui X L Abelian (Abellăn JL Historia critica del pensamiento espanol P ), pe care l-am citat În ceea ce privește legile umane (civile sau canonice), atunci, potrivit lui Suarez, acestea sunt norme complet create de om și, prin urmare, schimbătoare În general, legea este o abstractizare, rezultatul activității minții umane, prin urmare operarea legilor ar trebui să se limiteze la sfera minții umane Suarez identifică mai multe modalități de încheiere a unui astfel de contract politic: alegeri libere, consimțământ public, moștenire, cadouri, război etc (Ibid R ) Odată cu degenerarea monarhiei (dacă monarhul se transformă într-un tiran nedrept), contractul social își pierde forța, iar puterea își pierde legitimitatea Astfel, neascultarea poporului față de conducător este justificată în condiții clar definite: conducătorul încalcă termenii contractului sau este incapabil să-l mențină Extras dintr-o scrisoare din ianuarie , adresată generalului Ordinului Iezuit ( - ), părintelui Mucius Vitelleschi (citat în: Suarez F Commen-taria una cum quaestionibus in libros Aristotelis De anima: En vol Madrid, Voi P XL Nota ) Rețineți că Suarez a reușit să corecteze doar primul raționament, transformând cele patru întrebări ale sale în douăsprezece capitole ale primei cărți Restul textului a fost pregătit pentru tipărire după moartea sa Capitolul R R Francisci Suarez e Societate Jesu Opera Omnia Editio nova Parisiis, apud Ludovicum Vives, bibliopolam editorem - Opere colectate constă din de volume frumos publicate Volumele - conțin lucrările filosofului, ultimele două conțin un aparat de referință pregătit de redactori Volumul începe cu o scurtă descriere ( pagini) a vieții autorului Conținutul principal al volumului (peste de pagini) este format din trei tratate despre Dumnezeu Volumul cuprinde peste de pagini, în opt cărți, tratatul "Despre îngeri" Volumul cuprinde lucrări consacrate problemei creației, volumul conține tratate despre om În volumele - , câte de pagini fiecare, principala lucrare în domeniul dreptului și filosofiei sociale a lui Suarez, "Despre legi", a fost publicată, în volumele - , sub titlul general "Despre grație", se fac comentarii la diverse părţi şi fragmente din "Teologia" lui Toma d'Aquino Volumele ulterioare continuă seria de comentarii la Summa Theologia Vol cuprinde tratatele "Despre credință", "Despre speranță" și "Despre milă", vol - au titlul comun "Despre religie", vol - - "Despre întrupare", vol - - "Despre Împărtăşani", vol - "Despre condamnări" Volumul conține eseul polemic "Apărarea credinței catolice " Volumele - prezintă un interes deosebit pentru cei care sunt atrași de metafizica lui Suarez, deoarece tocmai în aceste volume se află "Raționamentele metafizice" Ultimele două volume, conținând indici ale operelor culese, au fost retipărite la Bruxelles în De remarcat că fiecare volum conține un index (Index rerum) alcătuit chiar de autor, ceea ce facilitează foarte mult lectura tratatelor Pentru mai multe detalii vezi: Shmonin DV Focus of metaphysics Ordinea ființei și experiența cunoașterii în filosofia lui Francisco Suarez pp - Vezi: Suarez F Raţionament metafizic Prefață și prima secțiune a primului discurs (Despre natura primei filozofii, sau metafizică) Suarez F Raţionament metafizic Discursul V "Despre unitatea individuală și principiul individuației" (fragment) / Per T V Antonova // Buletinul Universității de Stat din Sankt Petersburg Ser Problema (Nr ) Suarez F Raţionament metafizic Discurs XXXI "Despre esența ființelor finite ca atare, despre ființa ei și, de asemenea, despre distincția lor" (fragment) / Per K V Sutorius // Verbum Emisiune : Francisco Suarez și cultura europeană a secolelor XVII-XV SPb , Suarez F Raţionament metafizic Discurs II: Despre natura esențială, sau conceptul, a ființelor / Per GV Vdovina // Întrebări de filosofie Nr pp - Suarez F Comentarii la cărțile lui Aristotel "Despre suflet" Introducere (fragment) / Per D V Shmonina // Verbum Emisiune : Imagini culturale și stiluri de gândire: experiența iberică SPb , Să ne amintim titlul complet al acestei lucrări: "Discursuri metafizice, în care toată teologia naturală este transmisă ordonat și întrebările referitoare la toate cele douăsprezece cărți ale lui Aristotel sunt analizate cu atenție" Suarez F Disputationes metaphysicae Ratio et discursus totius operis Ad lec-torem - Disputationes metaphysicae vom desemna în continuare DM Ibid DM Proemium DM I DM Proemium Discurs XXIX "Despre prima și necreată ființă, dacă ea există" (De primo et increato ente, an sit); discursul XXX "Despre prima ființă, sau Dumnezeu, ceea ce este El" (De primo ente seu Deo, quid sit) "Despre împărțirea a ceea ce există în infinit și finit" (De divisione entis in infinitum et finitum) DM XXVIII DM XXVIII § Sistemul metafizic al lui Suarez DM II DM II DM II Ibid "Despre proprietățile și principiile de bază ale ființelor în ansamblu" (De passionibus entis in communi et principiis eius) DM III DM III DM III - "Ceva" apare, de exemplu, ca sinonim pentru "existent" sau "unul" (Ibid ) DM IV Amintiți-vă că conceptul de "transcendental" ("universal") se referă la termeni latini târzii Gironella R R La sfritesis metaffsica de Suărez // Pensamiento Voi Niom extraordinar(c) p Divisio (lat ) - "diviziune, împărțire" Interesant este că conceptul de individuare conține așadar o anumită conotație negativă: este imposibilitatea diviziunii, indivizibilitatea Individul, așadar, în primul rând, este ceva care nu se mai pretează la divizarea ulterioară în subspecii, adică este ultimul, ultimul, indivizibil și abia atunci, încărcat cu semnificații suplimentare, devine unic și unic (sensuri la care suntem obișnuiți) " Conceptus de se communis est multis humanitatibus, quae realiter multae sunt et in illis ratio ipsa humanitatis multiplicatur" (DM V ) Ibid DM v ; Nu a fost împărtășită, poate, doar de "realiştii timpurii" precum John Scotus Eriugena, care credeau că numai substanțele ca subiecte ale accidentelor pot fi individuale, în timp ce acestea din urmă au un caracter universal Ibid V Ibid V - Ibid V Trebuie remarcat că în acest loc (DM V ) Suarez se opune lui Duns Scotus, care credea că un lucru individual aparține deodată la două tipuri de unitate: individual și general (mai precis, natura unui lucru, haecceitas) ) Pentru Suarez, haecceitas lucrul individual și unitatea individuală sunt una și aceeași Diferența dintre ele nu este ontologică, ci conceptuală, adică mentală, de natură Duns Scotus, de exemplu, care credea că individul completează natura generală cu ceva real (sau formal), credea, de asemenea, că o adăugare reală are loc în măsura în care există o diferență reală între natura generală existentă efectiv și lucrul individual nominaliştii, care au negat statutul ontologic real de natură generală şi, în consecinţă, distincţia reală dintre individ şi esenţa generică, nu au considerat adaosul despre care vorbim ca fiind esenţial sau real DM v ; DM v - Aici există un dezacord cu Duns Scotus, pentru care natura are o ființă reală și o unitate "proprie"; și, de asemenea, cu Thomas, care credea că natura este ceva real, având o unitate universală Suárez elaborează această distincție în Discursul VII, comparând-o cu alte tipuri de distincții (DM VII ) "Est illa distincio rationis, quae formaliter et actualiter non est in rebus quae sic distinctae denominantur, prout in se existunt, sed solum prout substant conceptibus nostris, et ab eis denominationem aliquam accipunt" (DM VII ) DM V Capitolul DM V DM V DM V -Desigur, punctul implică o excepție esențială - Dumnezeu, care nu aparține clasei ființei create Dumnezeu însă nu are nevoie a priori de principiul individuației, deși pp și i se pot aplica și Lui Lungimea sa este de peste de pagini față de lucrarea aristotelică de de pagini Suarez F De anima Proemium - Referirile ulterioare la această lucrare vor arăta, de exemplu, astfel: DA I , unde DA va însemna De anima, cifra latină este numărul raționamentului, cifrele arabe ulterioare sunt numerele de secțiuni și paragrafe, pentru "Introducere" (Prooemium) se vor indica doar numerele de paragraf DA Proemium Ibid Toma d'Aquino Suma theologiae IQ - În continuare vom desemna Summa theologiae drept ST Vezi despre asta: Gilson E Selected T : Tomism Introducere în filosofia Sf Toma d'Aquino M ; SPb , S - Aceasta se referă, în special, la afirmația lui Toma conform căreia toate defectele evidente ale corpului uman rezultă din materie: " et si aliquis defectus in dis-positione humani corporis esse videtur, considerandum est quod talis defectus sequitur ex, necesita materiae" (ST IQ Art ) Se referă la Heraclit, Democrit, Anaxagoras, Socrate și alții " Non potuerunt cognoscere animam esse verum actum et formam substantialem viventis" (DA I ) DA I , ; vezi şi: Aristotel ) Fizica b - a // Aristotel Cit : În vol T M , S - ; ) Pe suflet a // Ibid T M , S - DA I DA I DA I Ibid DA I mier cu gândul lui Aristotel în cartea a doua "Despre suflet" ( b) despre unitatea sufletului și trupului, asemănătoare unității cerii și o amprentă asupra acesteia, precum și cu definiția sufletului, care este plasat acolo: "Sufletul este esența ființei și forma (logos) un corp natural, care în sine are începutul mișcării și al odihnei" (Aristotel Despre suflet b C ) Să ne amintim încă o definiție aristotelică: "Sufletul este prima entelehie a corpului natural" (Ibid ) DA I DA I Suárez se referă la o serie de lucrări, în special la Summa Theologia (ST IQ Art ) și despre tratatul Despre adevăr (Thomas Aquinas De Veritate ) DA IX DA IX Rețineți că reprezentantul clasic al nominalismului, William of Ockham, este menționat de Suarez doar de patru ori de-a lungul lucrării sale mai mult decât îndelungate Despre suflet DA IX Ibid La începutul DA IX Suarez spune direct că o latură a problemei universalelor (adică întrebarea dacă rezultatul cărei operație - abstractizare sau comparație - sunt universale) "este de obicei luată în considerare în comentariile la "Logica" aristotelică" § Sistemul metafizic al lui Suarez Aici trebuie să ne întoarcem la Discursurile metafizice, mai precis, la Discursul VIII despre unitatea formală și universală (De unitati formali et universali) Raționamentul este alcătuit din secțiuni, luând în considerare secvențial unitatea formală (secțiunea ), existența unei unități universale conținute în lucruri "înainte de cunoaștere" (secțiunea ), rolul, proprietățile unității universale, statutul ei ontologic și epistemologic, clasificarea ale universalelor, trăsăturile lor specifice ( secțiunile - ) și, în sfârșit, principiul însuși al unității formale și universale (secțiunea ) DM VI DM VI DA IX Ibid "Universal secundo modo fit per abstractionem intellectus" (Ibid ) DA IX - DM VI "Res, quae universales denominatur, vere in re existunt" (DM VI ) Ross JF Suarez despre "Universal" // The Journal of Philosophy Voi P - Ibid Printre exemplele de denominare exterioară în Toma se numără acesta: "Sănătos este un semn de sănătate pentru o făptură vie" (Despre Adevăr ) DA IX Diferența este semnificativă Una este să cunoști un lucru real, alta este să te confrunți cu ceva care nu există, dar numai potențial are posibilitatea de a exista Cunoașterea "perfectă" este privilegiul îngerilor, deși uneori este disponibilă și omului Acest lucru se întâmplă în acele cazuri rare când un suflet rațional percepe un lucru prin propriul concept, direct, non-discursiv DA IX Confirmându-și judecățile cu privire la acest aspect, Suarez se referă, în special, la tratatul lui Pseudo-Dionisie Areopagitul "Despre nume divine" "Deus, quantum ad "am est", potest evidenter cognosci per creaturas, et eius etiam quidditas confuse et imperfecte, non distincte et clare" (DA IX ) Suarez face o remarcă importantă despre infinit: infinitul este de două feluri - infinit "în esență" și infinit "în număr", iar ambele feluri de infinit nu pot fi numite absolut incognoscibile Mintea umană este capabilă să le cunoască (deși în anumite limite) DA IX , - DA IX DA IX Suarez face apel în acest caz la Aristotel (Metafizica a) și la scolastică, inclusiv la Duns Scotus DA IX Am menționat acest lucru mai sus când am prezentat discuția lui Suárez despre "numele sufletului" DA IX DA IX Lectură recomandată Lista bibliografică include liste alfabetice de surse ( ) și literatura de bază educațională, științifică și de referință ( ) Link-uri către literatură suplimentară către capitole și paragrafe individuale ale ghidului de studiu sunt plasate în notele de capitol Surse Abelard P Istoria dezastrelor mele M , Abelard P Tratate teologice M , Abelard P Glose la "Categorii" lui Aristotel // Antologie de gândire medievală Teologia și filosofia Evului Mediu European: În vol T Sankt Petersburg, S - (Alte referințe la această ediție sunt prescurtate: ACM) Augustin Mărturisire M , Augustin Despre liberul arbitru; Despre învățătura creștină // ASM T S - creațiile lui Bl Augustin, episcop de Hipona Kiev, - Albert cel Mare Despre intelect și inteligibil // ASM T S - Anselm din Canterbury op M , Anselm din Canterbury Despre adevăr; La libera alegere // ASM T S - Afonasin E V Şcoala Valentine SPb , Bartikyan R M Surse pentru studierea istoriei mișcării pauliciene Erevan, Bernard de Clairvaux Despre har și liberul arbitru // Evul Mediu Emisiunea S - Bernard de Clairvaux Pe cele trei rânduri ale bisericii // Silentium [Emisiune ] SPb , S - Bernard de Clairvaux Predici despre Cântarea Cântărilor; Despre har și liberul arbitru // ASM T S - Biblia: Geneza; Exodul, cap - ; Eclesiastul; Evanghelia după Matei, cap - ; Evanghelia după Ioan, cap Bonaventura Ghid sufletesc către Dumnezeu M , Bonaventura La întoarcerea științelor la teologie // ASM T S - Boethius "Consolare prin filozofie" și alte tratate M , Boethius Comentariu la "Categoriile" lui Aristotel // ASM T S - Boethius al Daciei Despre cel mai înalt bine; Pe eternitatea lumii // ASM T S - Boethius al Daciei op M , Bacon R Opus tertium // ASM T S - Gilbert din Porretan Comentariu la tratatul lui Boethius "Împotriva Eutihie și Nestorie" // ASM T S ^ Guillaume de Champeau Dialog între un creștin și un evreu despre credința catolică // AȘM T S - Gnosticii Kiev, Grossetest R Despre adevăr; Despre adevărul afirmației; Despre cunoasterea lui Dumnezeu // ASM T S - Grossetest R Op M , Hugo Sfântul Victor Şapte cărţi de învăţătură edificatoare sau Didas-kalion; Despre contemplație și tipurile ei // ASM T S - Evfimy Zigaven Împotriva bogomililor Kiev, Proverbe ale părinților egipteni: Monumente ale literaturii în limba coptă Ed a II-a, rev si suplimentare SPb , Fericire John Duns Scoțian Favorite M , John Duns Scoțian Tratat despre Început M , John Scot Eriugena Despre împărțirea naturii: , - // ASM T S - John Scot Eriugena Despre naturi // Evul Mediu Problema ; Problemă John Scot Eriugena Omilie pentru Prologul Evangheliei lui Ioan // Anuar istoric și filosofic M , Ioan de Salisbury Metalogikon // ASM T S - Joachim Florsky Armonizarea Vechiului și Noului Testament // ASM T S - Kefalaya (Capitole) M , Lully R Scurtă artă; Cartea despre iubit și iubit // ASM T S - Occam W Traduceri din "Suma tuturor logicii" și "Comentariu la fizică" de Aristotel // Verbum Emisiune : Filosofia lui William de Ockham: tradiție și modernitate SPb , S - Ockham W Favorite M , Monumente ale literaturii latine medievale din secolele IV-IX M , Monumente ale literaturii latine medievale din secolele X-XII M , Pelagius Epistola către Dimitrie // Erasmus din Rotterdam Lucrări filozofice M , S - Peter Lombard Patru cărți de maxime // ASM T S - Plotin II Eneada SPb , Înțelepciunea lui Isus Hristos Convorbiri apocrife ale lui Isus Hristos cu ucenicii Săi SPb , Scriitori ai bisericii creștine timpurii: o antologie M , Lectură recomandată Ranovich A B Surse primare despre istoria creștinismului timpuriu Critici antici ai creștinismului M , Richard de Sfântul Victor Patru pași ai iubirii de foc; Despre Treime // ASM T S - Sventsitskaya I S Scrieri secrete ale primilor creștini M , Sventsitskaya I S Evangheliile apocrife: studii, texte, comentarii M , Seeger din Brabant Întrebări despre sufletul rațional // ASM T S - Scrieri ale gnosticilor în papirusul copt din Berlin Sankt Petersburg, Suarez F Raţionament metafizic Prefață și prima secțiune a primului raționament (Despre natura primei filosofii, sau metafizică) // Anuar istoric și filozofic M , S - Suarez F Comentează cărțile lui Aristotel "Despre suflet" Introducere (fragment) // Verbum Emisiune : Imagini culturale și stiluri de gândire: experiența iberică SPb , S - Suarez F Raţionament metafizic Discurs II: Despre natura esențială, sau conceptul, a ființelor // Questions of Philosophy Kfi pp - Cartea secretă a albigensilor // Știință și religie Nr - Tertulian Fav op M , Trofimova M K Întrebări istorice și filozofice ale gnosticismului M , Toma d'Aquino Sum, împotriva păgânilor Carte Dolgoprudnîi, Toma d'Aquino Despre ființă și esență // Verbum Emisiune : Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne SPb , S - Toma d'Aquino Suma de teologie (fragmente) // ASM T S - Toma d'Aquino op M , Toma d'Aquino suma de teologie Partea Întrebările - Kiev; M , Toma d'Aquino suma de teologie Partea Întrebările - Kiev; SPb , Toma d'Aquino Învățătură despre suflet SPb , Sfântul Francisc de Assisi op M , Francisc de Assisi instrucțiuni; Despre bucurie adevărată și desăvârșită // ASM T S - Hosroev A L Creștinismul alexandrin Conform textelor din Nag Hammadi L , Literatură de bază educațională, științifică și de referință Averintsev S S Retorica și originile tradiției literare europene M , Averintsev S S Poetica literaturii bizantine timpurii M , Angelov D Bogomilstvo în Bulgaria M , Afonasin E V La început a fost (Gnosticismul antic în mărturiile apologeților creștini) SPb , Bitsilli P M Elemente de cultură medievală SPb , Teologia în cultura Evului Mediu Kiev, Bychkov VV Estetica lui Aurelius Augustin M , Vdovina G V "Raționamentul metafizic" de Francisco Suarez // Questions of Philosophy K S - Widengren G Mani şi maniheismul SPb , Gaidenko P P Înțelegerea ființei de Toma d'Aquino / / Literatura medievală vest-europeană M , Gaidenko P P Înțelegerea vieții în filosofia antică și medievală // Antichitatea ca tip de cultură M , S - Gaidenko P P Conceptul de timp în filosofia antică (Aristotel, Plotin, Augustin) // Timp, adevăr, substanță: de la raționalitatea antică la cea medievală M , Gartsev M A Problema conștiinței de sine în filosofia vest-europeană M , Hegel GW F Prelegeri de istoria filozofiei: [În cărți] Carte III SPb , Gurevich A Ya Categorii de cultură medievală M , (ed a II-a: M , ) Dreve A Originea creștinismului din gnosticism M , Duby J Europa în Evul Mediu Smolensk, Gilson E Favorite T : Tomism Introducere în filosofia Sf Toma d'Aquino M ; SPb , Gilson E Selectat: Christian Philosophy M , Gilson E Filosofia în Evul Mediu (de la originile patristicii până la sfârșitul secolului al XIV-lea) M , Din istoria culturii din Evul Mediu și Renaștere M , Jonas G Religii gnostice SPb , Istoria culturii mondiale Moștenirea occidentală M , Istoria Filosofiei Vest-Rusia-Est Carte - M , - Karsavin L P Cultura Evului Mediu Kiev, Koyre A Aristotelism and Platonism in Medieval Philosophy // Koyre A Essays on the History of Philosophical Thought Asupra influenței conceptelor filozofice asupra dezvoltării teoriilor științifice M , S - Copleston F Ch Istoria filosofiei medievale M , Copleston F C Aquinas Introducere în filosofia marelui gânditor medieval Dolgoprudnîi, Le Goff J Civilization of the Medieval West M , Le Goff J Intelectualii în Evul Mediu SPb , Maiorov GG Formarea filozofiei medievale (patristică latină) M , Meyendorff I Introducere în teologia patristică (note de curs) Ed a II-a, rev Vilnius; M , (ed a III-a: Klin, ) Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, Lectură recomandată Nesterova O E Precondiții istorice și filozofice ale doctrinei lui Augustin despre relația dintre timp și eternitate // Anuar istoric și filosofic M , S - Osokin N P Istoria albigenzilor și timpul lor M , Posnov M E Gnosticismul secolul II şi biruinţa Bisericii Creştine asupra lui Kiev, (vezi și edițiile retipărite) Posnov M E Istoria Bisericii Creștine (înainte de despărțirea Bisericilor - ) Kiev, Radchenko KF Mișcare religioasă și literară din Bulgaria înainte de cucerirea turcă Kiev, Russell B History of Western Philosophy: In hours Partea M , Reale J , Antiseri D Filosofia occidentală de la origini până în zilele noastre T : Evul Mediu SPb , Svetlov R V Religiozitatea păgână antică SPb , Svetlov R V Gnoză și exegeză SPb , Smagina E B Maniheism // Religiile Orientului antic M , Sokolov VV Filosofie medievală M , Sweeney M Prelegeri de filosofie medievală Emisiune : Filosofia creștină medievală a Occidentului M , Trubetskoy RO Idealul religios al creștinismului occidental în secolul al V-lea Partea : Bl Augustin M , Ukolova V I "Ultimul roman" Boethius M , Huizinga J Toamna Evului Mediu M , Khosroev A L Din istoria creștinismului timpuriu M , Creştinismul: Dicţionar Enciclopedic T - M , - Chanyshev A N Un curs de prelegeri despre filozofia antică și medievală: manual pentru universități M , Shishkov A M Cultura intelectuală medievală: manual M , Shmonin DV Focalizarea metafizicii Ordinea ființei și experiența cunoașterii în filosofia lui Francisco Suarez SPb , Shmonin D V Despre filozofia iezuiților, sau "Trei boabe de aur în zgura scolastică" (Molina, Vazquez, Suarez) // Întrebări de filosofie Nr p - Shtekl A Istoria filosofiei medievale M , (ed a II-a: Sankt Petersburg, ) verbum Emisiune : Francisco Suarez și cultura europeană a secolelor XVII-XV / Rev ed A G Pogonyailo, D V Shmonin SPb , verbum Emisiune : Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne / Ed ed O E Dushin, I I Evlampiev SPb , verbum Emisiune : Teologia bizantină și tradițiile gândirii religioase și filozofice în Rusia / Ed ed O E Dushin, I I Evlampiev SPb , verbum Emisiune : Filosofia lui William Ockham: tradiție și modernitate / Ed ed O E Dushin SPb , verbum Emisiune : Imagini de cultură și stiluri de gândire: experiența iberică / Otv ed L V Tsypina, D V Shmonin SPb , verbum Emisiune : Aristotel și metafizica medievală / Otv ed O E Dushin SPb , verbum Emisiune : Între Evul Mediu și vremurile moderne: Martin Luther și cultura europeană / Ed O E Dushina SPb , CUPRINS Cuvânt înainte Introducere Capitolul § Conversia ireversibilă: apologetica și începutul speculațiilor medievale - Drum spre tine - greci și romani - Atena și Ierusalim - Rezultate preliminare - Apologetica: o încercare de a crea un limbaj autentic § Autorii latini ai secolului al XV-lea Est în Vest Generalitatea sarcinilor - Personalități - Ordinea istoriei § Augustin: Două povești de conversie Părintele creștinismului occidental Viața și lucrările - Si enim fallor, sum - Eveniment de timp - Principiul retoric - Deconstrucția speculației antice - Întinderea sufletului - co-gito augustinian - Două orașe - Rezultate Capitolul Istoria providențială și speculația medievală § Creștinismul: "religia istoricilor" - Ideea și sensul istoriei în filosofia Evului Mediu - Natura ciclică a mitului și liniaritatea istoriei - Universalismul ideii de Legământ - Întruparea și sensul istoriei - Unitatea și integritatea istoriei lumii § Dimensiunea istorică a Împărăției lui Dumnezeu în gândirea medievală timpurie Timpul și eternitatea în teologia istoriei lui Augustin - "Eskhaton" și sfârșitul istoriei - Dinamica istoriei și problema puterii - "Transferul Imperiului" și fazele procesului istoric - Perspective ale gândirii istoriosofice medievale § Interpretarea civilo-politică a istoriei în filosofia Evului Mediu Ideea unui "oraș mixt" de Otto din Freisingen - "Preoția" și "Împărăția" ca instituții concurente - O dispută între canoane și legaliști - Ideologia emancipării puterii seculare: Ioan de Paris - Scopul providential al monarhiei: Dante - Istoria politică în lumina ideilor nominalismului: W Ockham - La originile filozofiei politice: Marsilius de Padova § Interpretări mistice și escatologice ale istoriei în gândirea medievală Timpul istoric și experiența mistică a "creșterii" sufletului - Viziunea apocaliptică a istoriei - Potenţialul istoriozofic al doctrinei semnificaţiilor Scripturii - Numerologia mistică a lui Ioachim al Florenței - Doctrina celor trei "regate" - Triumful milenarismului mistic - Ioahimismul ca ferment al fermentației religioase - Depășirea cristocentrismului prin dinamica schimbării istorice - În loc de concluzie: paradoxurile istoriei providențiale Capitolul Ramura gnostică în cultura filozofică a Evului Mediu § Viziunea gnostică asupra lumii: origini și dezvoltare - Apariția și ideile gnosticismului Elemente ale viziunii gnostice asupra lumii - Lumea materială și omul - Gnosticism și creștinism § Doctrinele gnostice în Evul Mediu Maniheismul - Paulicianism - Bogomilstvo și catarismul Capitolul Formarea discursului scolastic: o perspectivă istorică § Discursul scolastic ca cod al culturii medievale - Scolastica: concept, statut, sens - Forma scolastică de gândire în contextul formării bursei universitare medievale - "sume" scolastice si catedrale gotice - Scolastica în Occidentul latin în perspectiva conflictului de puteri - Scolastica universitară și formarea unui sistem de putere seculară § La originile scolasticii occidentale: Boethius Viața și lucrările - Boethius și moștenirea Antichității - Valoarea logicii în învățăturile lui Boethius - Boethius ca teolog și fondator al scolasticii - Mângâiere prin filozofie - Moștenirea lui Boethius și formarea discursului logico-dialectic § Scolastica și "școala": Peter Abelard contextul epocii - Abelard: repere ale vieții și carierei academice - Abelard ca filozof Teologie și dialectică - Tratatul Sic et Non și sensul său - Etica lui Abelard: idei și concepte noi - Cazul și adepții lui Abelard § Moștenirea lui Aristotel și scientia universitară medievală Aristotelismul medieval și dezvoltarea universităților - "Aristotelismul" Sf Toma d'Aquino? - Istoria dezvoltării aristotelismului medieval - Averroes și averroism: Siger al Brabantului, Boethius al Daciei capitolul § Credință și rațiune, filozofie și teologie în speculația medievală - Originile și orizonturile de gândire ale problemei - Problema credinței și a rațiunii la Boethius - Discursul dialectic al lui Peter Abelard: strategia reconcilierii - Averroiști: conceptul de "adevăr dublu" - Toma d'Aquino: căutarea posibilităţii armoniei credinţei şi raţiunii - Teologie și metafizică: versiunea franciscană John Duns Scoțian - William de Ockham § Problema universalelor în discuţiile universitare din Evul Mediu Motive de controversă Boethius se apropie - "Conceptualismul" de Peter Abelard - Toma d'Aquino: între aristotelism şi pla- tonism - John Duns Scotus: haecceitas și cele trei sensuri ale universalului - nominalismul lui Occam: universalul ca "ficțiune" § Esenţa şi existenţa în înalta scolastică Tomism: distincția dintre esență și existență - Discuții ulterioare Duns Scott - William de Ockham § Conștiința și problemele morale în gândirea medievală Cuprins Valoarea problemelor morale în epoca Înaltului Ev Mediu - Conștiința în învățăturile lui Toma d'Aquino: între creștinism și aristotelism - Contextul religios și cultural - Originile problemei - Conceptul lui Thomas - Voința și rațiunea: dileme și opoziții ale discursului scolastic - Duns Scot: voluntarismul ca principiu al teoriei morale - Contradicțiile conceptului etic al lui William Ockham Capitolul "Renașterea școlastică" a secolului al XVI-lea: a doua scolastică § Reînvierea scolasticii în prima treime a secolului al XVI-lea Salamanca şcoală - Remarci introductive - În ajunul scolasticii a doua Universități și filozofie la sfârșitul secolului al XV-lea - începutul secolului al XVI-lea -Începutul renașterii scolasticii și umanismului creștin - Scoala din Salamanca - Conceptul și cadrul cronologic al scolasticii secunde § Fundamentele teologice ale moralei si dreptului in invataturile doctorilor dominicani Francisco de Vitoria ( - ) și ideile sale morale și juridice - Doctrina naturii umane - Formarea filozofiei morale Domingo de Soto ( - ) - Medicii dominicani și dezvoltarea ulterioară a scolasticii a doua - Evoluţia scolasticii secunde § Dezvoltarea scolasticii secunde: context socio-cultural Reforma și Contrareforma - Conciliul de la Trent și fundamentele teoretice ale Contrareformei - Societatea lui Isus § Învățăturile filozofice ale iezuiților Filosofia Morală Louis de Molina ( - ) Doctrina "acțiunii comune" - "Cunoștințe de mijloc" - Probabilism - Gag Briel Vazquez ( - ) - "Arta de a glumi cu Dumnezeu " - Un nou stil de expunere a filozofiei "Cursul Coimbra" - "Aristotel portughez" Pedro da Fonseca ( - ) Capitolul În pragul noii ere: Francisco Suarez ( - ) și desăvârșirea scolasticii medievale § Suarez: viata, opere, idei - Apogeul celei de-a doua scolastici - A deveni filozof - Apel la metafizică - "Raționamente metafizice" - perioada portugheză - Suarez ca ideolog al Contrareformei și teoretician al dreptului - Lucrări de Suarez § Sistemul metafizic al lui Suarez Metafizica în sistemul filozofic al lui Suarez - Structura metafizicii - Existența ca subiect al metafizicii - Analogia ființei - Fiind ca atare - Concepte formale și obiective ale ființei - Proprietăți generale ale ființei Unitatea existenței - Universal și individual - Problema individualizării - Principiul individuației - Natura diferențelor - Statutul ontologic al individului - Doctrina lui Suarez despre suflet - Suflet și trup - Cunoașterea lucrurilor materiale - Cunoașterea universalului - Universalele: aspect ontologic - Cunoașterea ființelor nemateriale - Problema cunoașterii lui Dumnezeu - Ordinea cunoașterii - Metafizica lui Suarez: concluzii generale Lectură recomandată Ediție educațională FILOZOFIA EVULUI MEDIU VESTUL EUROPEAN Tutorial Redactor director D V Shmonin Director al Editurii Universității de Stat din Sankt Petersburg prof R V Svetlov redactor-șef T N Peskova Editor A L Bauman Editor de artă E I Egorova Coperta artistului E A Solovieva Editor tehnic A V Borshcheva Aspect de I M Belova ID licenta nr din Semnat spre publicare la Format x /ib-Hârtie offset Imprimare offset Conv cuptor l Ordinul nr Editura Universității de Stat din Sankt Petersburg , St Petersburg, Universitetskaya emb , / Tel ( ) - - ; fax ( ) - - E-mail: editor@unipress ru www unipress ru Pentru întrebări legate de implementare, vă rugăm să contactați: St Petersburg, linia V O , / , camera Telefoane: - - , - - E-mail: post@unipress ru Tipografia Editurii Universității de Stat din Sankt Petersburg , Sankt Petersburg, pr Sredny, https://neculaifantanaru com/en/basic-leadership html